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जो आत्माके उत्कष्ट ध्यानमे आरूद होता है अयवा ध्यानरूपी 
वाहन पर संचार होता है, सा ज्ञानी पुरुष समतापरिणामसे ढ खोंको सहता 
हे और बह ही अमदसे लिर्जराका देतु होता है । कर्मोंकी निजजेरा का करता 
है? जो उत्हष्ट ध्यानमें हो)'जो, समतापरिंणामम्में हो, हु खोकों महता हो, 
राग हू प उत्पन्न न करता हो- ऐसा ज्ञानी पुरुष निर्जराका हेतु होता है | इस 
ही बातकों टस दोहईमसे दिखा रहे हैं 
दफ्ख वि सुक्ख॒ सदतु जिय णाणिउ राण- रिज्ञीणु । 
“.. कम्मह शिप्जए-ह्े3 तड बुच्चढह संग विहीखु ॥ ३६॥ 
है जीव | छानी पुस्प आत्मध्यानमे लीन होता हुआ दु व ओर सुर 
को समतापरिणामसे सहता हन्‍प्रा श्रभेदनयसे वहीं शुभ-अशुभ कर्मोकी 
निर्मताका कारण है। ऐसा भगवान परसागमर्स कहा गया है। ओर तप 
क्या है उसका कि वाद्य अर आश्यतर समस्त सगोकी उन्छावोंसे रहित जो 
उसकी ज्ञानवृत्ति है, वही वास्तविक तप है। बसे निर्जरा एक पर्याय है ओर 
निजरा पर्यायका कारण आत्मा शुद्ध भाषोंक्रा आश्रय है ओर उस शुद्ध 
भावका ग्राश्रय है. इस ज्ञानी पुरुषके श्रन- निर्जराका कारण वही ज्ञानी पुरुष 
यहा कहा गया टै। निर्मेगाकों बताया है कि त्तपस हुआ वरता है । सत्र भी है 
तपसा निर्णय च | यद्यपि निर्णय, गुप्ति सल्तति आदि परिणामोस होते 
| जिन-जिन परिणामोरो सग्धर होता है इन-उन परिणासोस निर्णरा भी 
होती है। कोरे परिणाम सम्बरफा हो ओर फोई परिशाम निर्जराका हो; 
ऐसा नहीं है । जो परिशास सम्बरका कारण है। नहीं परिणाम निर्भराका 
फारण है | फिर भी निर्णराके लिए तपऊकी प्रधानना दी है । 
तप बारह प्रदारके होते हैँ, वें समस्त तप सगविीन हैं। श्राभ्यतर 
बोर बाटहपरिफ्रोर्स रहित हैं । भ्राभ्यतर परिषद तो मिश्यात और कपाय 
£, ओर बाह्परिप्रद ये पिषयभूत पढार्व दँ । आत्मामे जो विकार उत्पन्त 
शैता है, जो जात्माफा स्वरूप नहों हूँ; उसको अपनाना यह तो आशभ्यत्तर 
परिमद | कोर जिन वाह्परिग्रदोस दृष्टि देकर अपना ससार यनाते है थे 
बराह्यपदार्क बाशपरिषद फहे जाते है । यह ध्यानका प्रकरण चत्न रढा पै कि 
उतरा ध्यानसे रदते हुए साधु पुरण कर्मोफी सिर्णयकता कारण चनने हैं | तद 
हा पस्मारर भट्ट प्रश्व कर रहे हैं कि ध्यानकों आपने निर्घरा बताया है 
मर प्यानफा लक्षण है “दत्तमसोह्ननस्वैफाययिम्तान्सिंयों ध्यानमृ' जो 


जे 
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उत्डष्ट सघननका धारी हो, ऐसे पुरुफके फिसी एफ विपयमे चित्तके रुक जाने 
फो ध्यान कहते हैं । तो जिसके उत्तम सहनन नहीं है उनके ध्यान केसे कहा 
जाय ( इस अश्नके होने पर योगीन्दुदेत् उत्तर देते हैं। 
उत्तम सहननके जो उत्तम ध्यान बनाया गया है बह अपूर्वकरण गुण 
स्थान झाडिकोमे जो शुक्ल ध्यान ऊहा हे उसकी श्रपेक्षा इस ध्य,नक्ा चर्णन 
है, फिन्‍्तु अपूर्यगुण गुणस्थानसे अवस्तनके गुशम्थानोमें धर्नव्यानका निपेव 
नहीं है । अनेऊ प्रस्थोमे भी ये सब्॒वाते स्पप2 की हैँ । जो घम्तशृप्मनाराच 
इननका घारी है उसका ध्यान आगम्म उत्प्ट बनाया है। उत्तम सहनन 
बालेओ दी उत्ठप्ट ध्यान बतलाते हैं ओर उकृप्ट पद पर उत्तत् संडनन वाले 
दी पहुच पाते हैं। छूटे गुणस्थानवर्नीसे लेकर तीन सदननोऊ वारी मुनि. 
श्रेणीमें चड सकते है। भोर सर्व प्रथम बज्वृपभनाराचका धारी ही क्षपकर्मे 
घढ़ सऊता है । उत्तम ध्यान यहा दोनों श्रे सियोमे बताया है । उत्तम सहनन 
में तीन श्रंशिया चतायी गई हैं । इन संहनन वाल जीवोऊे उत्तम ध्यान 
बताया है; पर अ्प्रमत्त शुशस्थान तक बर्ज ध्यान बताया है, उसका निषय 
'नहों किया गया है। वर्मध्यान तो सब जीवोके भी हुआ करता है, पर शुक्ल- 
ध्यांन नहीं होता। यह उत्कृष्ट ध्यानक्री बात शुम्लध्यालसे सममभिये। राग 
द्वपका अ्रभाव हो जाय, उसे परम यथास्यातरूप निश्चयचारित्र कहते हैं । यदद्‌ 
सर्वोक्तष्ठ ध्यान है। इस समयमें यदि अष्टम गुशस्यान वाता और ऊपरके 
गुणस्थान घाला ध्यान नहीं होता है तो भी दे तपरवीजतों | अनरचारित्रका 
आचरण करते हुए ध्येय मोक्षका ही रखो | वीरे-वीरे श्राचरण पर चलते 
बने; प्रशस्त चने ती धीरे-वीरे ही चलते रहो, पर मार्गसे च्युत्त न हो, प्रमादी 
मत बनों | जो प्रमादी नहीं द्ोता बह अपने कार्यमें अवश्य सफल होता है । 
बन्चे लोग एफ कद्दानी कद्दा करते हैं कि एक वार कछुवा श्र खर- 
गोशमें गतिके ऊपर विवाद हो गया | खरगोश बोला “ कि में सबसे तेज 
चाल चलता हू »र जिस जगह जाता हू वद्दा बहुत जल्दी पहुच जाता हू। ” 
कछुता बोला “ मैं तेज चलता हू।?” यह तथ हुआ कियो आगे पहुच 
जाय बद दूसरेके कान कादे | दोनों चल दिये। खरगोश दाडू लगाता हुआ 
चला ओर फछुवा धीरे-धीरे चला। इस तरइसे खरगोश तो बहुत जल्रीसे 
आगे निरूल गया। कछुबा पीछेसे धीरे-बीरे गया। खरगोशने सोचा कि 
कछुबा तो चहुत पीछे है योडासा आरास फरलें ! एक पेडके नीचे बह आराम 
करने लगा तो सो गया । नोंद ले रहा है कि इतनेंसे कछुवा धीरे-वीरे चजता 
हुआ खरगोशसे आगे निकल कर उस स्थान पर पहुच गया | तो खरगोशने 
कछुवे से अपने कान कठाये । जो ग्रमादी नहीं होता है वह फभी सफर 
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भेया | यदि नो शुकल्रध्यान इस कालमें, क्योंकि सप्तम शुणस्थान 
से आगे इस कालमे गति नहीं है तो अपने गुणस्थानके योग्य आचरणको 
करना चाहिए। उत्कृष्ट चारित्र आजकल नहीं है । उत्कृप्ट चारित्र कहलाता 
है यथार्यान चारित्र | जहा कपाय नहीं है, अत्यन्त निर्मल शुद्ध आत्मा है उसे 
कहते हैं यथाग्यानचा रित्र । बह नहीं है तो भी हे तपसरवीजनो ' यथाशक्ति 
रत्नत्रयके आचरणमे ही प्रगति करां । आज भी यदि मन वचन कायसे कोई 
शुद्द रहता है। तो वह आत्मा के व्य,नके प्रसादसे इन्द्रपढको प्राप्त होता है । 
»,र इन्द्रपदमे भी दक्षिण इन्द्रको प्राप्त होता हैं अथवा लोकान्तिक देवपनेको 
प्राप होता है, जहासे च्युत होकर फिर निर्वाणको श्राप्त हो जाता है। 
इस दोहेसे समनापरिणामसे रहनेका उपदेश किया गया है, और 
इत्कृष्टचारित्र सम्भव न होने पर भी अपनी योग्यताके अनुसार आत्मीय 
आचरणमे लगनेका सकेत किया गया है | जेसे उत्तम सहननके रहते हुए 
ध्य,नस द्वारा समारकी स्थिति छेद्दी जा सकती है वेसे एकदम पूर्ण तो नहीं 
पर ससारकी रिथतिको इस शेप संहननके द्वारा भी छेंदा जां सकता है। 
शक्ल ध्यान तो साक्षात्‌म मुक्तिका कारण होना है। पर धर्मध्यान भी पर- 
स्परासे मुक्तिका कारणद्दोता है। जेसे साधुमार्ग साक्षात्‌ सोक्षका कारण हैं। 
वर्तमानमे तो नहीं, इस कालमें मुक्ति नहीं होती है। पर साधुपढ साक्षात्त्‌ 
मुक्तिका कारण है। विदेद क्षेत्रमें अब भी साधु जन मुक्तिका अपना मार्ग 
साक्षात्‌ बनाए हुए हैं। ओर ग्हस्थ धर्म परम्परासे मुक्तिका कारण होता है । 
उनका भी लक्ष्य और उद्द श्य वही है जेसा कि साधुणन करते हैं। जिन्हें 
विषयोंसे रागादिक भावोसे प्रीति है वे तो आसक्ति जानकर ऐसा ही सब 
में अनुमान कर कह देते हैं. कि अब इस कालमें भुक्तिका सार्ग नहीं है 
उत्तम ध्यानका अभाव हैं सो मोश्षकी प्राप्तिका लेश भी ध्यान नहीं बन 
सकता है, उनकी बात असत्य है । दवा शुक्लध्यान नहीं बन सकता है, पर 
धर्मध्यान तो अब भी सम्भव है। साक्षात्‌ सोश्ष नहीं है। किन्तु मोक्षमार्ग तो 
कुछ हो ही सकता। रे न 
उद्देश्य जिसका निमल है वे पूया करे, सामायिक करें, शुरुकी उपा- 
सना करे; सर्वत्र सोक्षकी प्राप्तिका लाभ मिलता है, किन्तु णिनका रद्द श्य 
आत्मतत्त्व के विकासका नहीं हे वे किसी भी स्थितिमें रहें, उनकी ऐसी दी 
ब्रत्ति बनेगी । जो राग अथवा हू षको उत्पन्न करने वाली होगी। जिनका 
उदे सय ही शुद्ध नदी है वे कहा शुद्ध वातकों कर सकते हैं ? जो गरहरथ है 
उनका भी उद् श्य शुद्ध है, साधु है, उनका भी जद श्य शुद्ध है । सभी चाहते 
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हैं कि हमें इन केसे मुक्ति मिले। शर्ीरके वन्यनसे छुटकारा हो। 

भेया | ग्रहस्थका ऐसा बाताबरण होता हैं कि रात दिन विषपयकपाय 
के साधनोंकों पूज रहे हैं और अनेक मोहियोसे बार्तालापका प्रसग देडते 

ऐसा जिनका सरकार निर्यल हों गया है वे गृहस्थपुरुष चूँकि आश्रय बिना 

अ्रपना चित्त भक्तिमें नहीं टिका सकते हैं, इस कारण मब्रिमूर्ति द्रव्यका 
भजाना, संगीतका सामान जोडना आदि विधानों सहित श्रपनी भक्ति 
प्रदर्शित करते हैं। पर उद्देश्य जिनका शुद्ध है वे रामादिसे रहते हुए भी 
अन्तर्शानवलसे मुक्तिकी ओर ही हैं। गुरूपांसना, गुरुवोंकी सेवा उनकी 
व्यवस्था और उनके सन्‍्सग, ये सव भी चह गृहस्थ फरता है. जिस ग्रहस्थको 
मुक्तिकी चाह है। अन्यथा लोग यह समझकर किया करते हैं कि भक्तिसे 
पुण्य बढ़ता है और उस पुण्यसे अपने घरका ठिकाना मजबूत बनता है।<. 
यह सच्चे मायनेसे गुरुकी उपासना नहीं है और न गुरुके गुणोपर रत्नत्रय 
पर दृष्टि की जा सकती हैं । सा 

जिनको मुक्तिकी चाह “है और भुक्तिमार्गमें लगनेकी धुन है। उनको 
हो, उनसे ले। किक अनुराग उत्पन्न हो सकता हैं जो कि मोक्षमार्गमें लगे हुए 
हैं। जिनका उहु श्य शुद्ध है वे शुरु 'प्रधुनिक कालमें भी मुक्तिका रास्ता पा 
रहे हैं। स्वाध्यायमें भी आत्महितके भाव से उनका स्वाध्याय द्वोता दै 
जिनका उद्देश्य शुद्ध होता है श्रन्यथा शानकी बंद्धिके लिए स्वाध्याय होता 
है। में ज्ञान झ र बाह्य जानफारी अधिक करूँ अथवा ले किक जानकारी 
क्रलँ ? जब कि शुद्ध मावोसे रहने वाले ज्ञानी पुरुषके स्वाध्यायमं यह भाव 
रहता है कि मेरी दृष्टि मेरे स्वरूपपर अधिक क्षण रहे। इस वास्ते वह ज्ञान 
की बाते बाचता है? सुनता है; सनन करता है । संयमर्गे भी जिनका उद्देश्य 
शुद्ध नहीं है। वे स्त्रगोकी बाते सुनकर स्वर्ग जानेके लिए संयम करते 
इसी नाते से मोश्रक्ी महिमा जानकर स्व॒कल्पित मोक्षके सुखके भाचसे भी 
वे सयम करते हैं; पर्‌ उनकी इंट्टिमे विक्क्षण खुखकी अलुभूति नहीं दे । थे 
जानते हैं कि जैसा लोकिक सुख है. उससे बढ़कर और कोई सुख नहीं है । 
मैया | जिन्हें आत्मसत्त्वका परिचय हो गया हैं वे चाहते हैं कि चलो मोक्ष 
के लिए चलें) वहीं विशुद्ध आनन्द है। मुक्तिमें जाने का अर्थ यह है कि मै 
केबल आनन्दमात्र ही रह जाऊ, क्योंकि परस्थरूपमें हित नहीं है। में अपने 
स्वरूपमात्र रह जाऊँ। यह ही मुक्तिकी उत्तम भावना है। ऐसी ही भावना 
वाले ज्ञानी पुरुषफा ययथाविधि स्वाध्याय होता हैं । 

तपकी वात भी इसी श्रकार है। आत्मदितार्थी किन्तु आत्मतत्त्वसे 
अपरिचित पुरुष न जाने किन-किन भावोसे तप करते हैं ? में शुद्ध हू, में 


दोहा २७ | 


उत्कृष्ट हू, मेरा यही काम है, तप॑ करना चाहिए, उस तपसे मोक्षकी सिद्धि 
होती है पुण्य होता हैं। तपसे ऐसा न जाने कितने विकहपोंमें पालन किया 
जाता है । एक चेतनऊ विशुद्धस्वरूपको मनिरख कर उसमे ही उपयोगको 
पाये रहनेको पिशुद्ध तप कहते हैं । ये बाह्मयतप तो विषयकषायोकों उपयोग 
से हृटानेके लिए किए जाते हैं । ऐसे यथार्थ उद्ऐेश्य वाले ज्ञानी पुरुषके तप 
की विधि भी उत्तम होती है। ओर दानकी विधि भी यथार्थ आचरण वाले 
की उत्तम होती है। यथार्थ जानने बाला अपने ज्ञानस्थरूपपर ही अत्यन्त 
मुख है। यही तो मेरा सर्वस्व है। इस तरहका ग्रहस्थ हो तो वह भी 
परम्परया मुक्तिके कारणभूत ध्यांनकों सेता है भोर साधु हो तो बह उससे 
भी विशिष्ट रीतिसे ध्यानका सेवन करता है। इस प्रकार सभी सुमुक्षु अपनी 
अपनी परिस्थितियोंसे अपने योग्य धर्मके आचरणको करे | 

अब यह बतलाते हैं कि सुख दुःखको सहता हुआ ज्ञानी पुरुष जिस 
फारणसे समतापरिणामको कर लेता है; उस कांरणसे पुण्य और पाप दोनों 
प्रकारके कर्मके सवरका हेतु बनता है । 

विरिण वि जेण सहतु मुणि मणि सम-भाउ करेइ । 

पुरणह बाधह त्तेश जिय सबर-हेउ हवेइ ॥३णा 

जिस कारण सुख दु खको आत्मामे सहता हुआ प्रत्यक्ष ज्ञानी पुरुष 
निश्चिन्त मनमे समतापरिणाम को करता है अर्थात्‌ रागहष रहित 
स्वाभाविक शुद्ध ज्ञानानन्दरूप परिणमन करता है अथौत्‌ विभावरूप नहीं 
परिणमता। इसी कारण हे जीव ! उस ज्ञानी पुरुषकों तुम पुण्य ओर पापके 
सबरका कारण जानो | जेसे पहिले छदमें निर्जयाका कारण बताया+ इस 
दोहेमें सबरका कारण बताया; इन दोनो कारणंमि ओर कुछ अन्तर नहीं है । 
ज्ञानस्वरूपकी उपासना करो, समतापरिणाम करो ओर जीब दु खमे आये 
तो क्षोभ न करो--यही बात निजराके लिए बताई है और यही बात सधरके 
४६ ए बताई जा रही है। कर्मोके उदयके वशसे सुख ओर दु ख उत्पन्त भी 
हो जाये तो भी जो पुरुष रागादिक रहित मनमें विशुद्धज्ञानी, शातस्वभावी 
निजशुद्ध आत्माके सम्बन्धकों नहीं छोडता है बह दी पुरुष सबरका कारण 
है। जिन विवियोंसे कर्म आते हें उन विवियोंका न करना, सो कर्मोक्रे न 
आने देनेका उपाय है। कर्म आते हैं मोह ओर कपाय भावसे । 

भेया | उस मोह और कपायफऊे स्वरूप को कोन नहीं जानता 
परिग्रहमे लालसा रखना। अपने रागादिक परिणामोंका अपनाना, सच 
जीवॉको एक समान न मात सकना--ये सब मोहके ही तो रूप हैं । अपना 
जितना तनरा श्रम है, सनफा सकत्प है अर जितना भी वन कमाना है 
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बह सबका सब सर्वस्थ उन घरके दो तीन जीचोक लिए ही हो और उनके 
अतिरिक्त किसी अन्य जीवोपर समानना का भाव न पढ़ा हो तो इसे मोह 
नहीं तो औं।र क्या कहा जा सकता है ? जैसे सिद्धान्तमें प्रमुख उपदेश मोह 
घुडाने का दे, पर साथ दी पुर्य का भी उदय प्राय पवित्र व्रिचार बालोंके 
अथवा यों कहिये कि इस यातावररुमे रहने बालोके होता है, ठीक है । 
पुण्यका ठाठ भी द्वोता है तो प्राय. ऐसी बृत्ति चन्त गई है आजके समयसें 
हस जितना मोहऊो हटानेका उपदेश बाचते हैं, सुनते हैं, लं'किक हृष्टिसे 
अधिक सोह हस श्रापके सम्राजसे ही पाया जाता होगा। लौकिक घानके 
मोहकी वात नहीं कह रहे हैं। ज्ञानका मोह तो सबके हैं, पर परिप्रहकी 
व्यवस्था) परिभ्रहदका सचय अर परिश्नह से हिलते रहना इस बातोंमें कम 
नहीं पाये जाते हैं। मोहबुद्धि तो इस मानें गए परिवार जनोंमें बहुत 
अविऊ है| इसका फारण क्या है कि यहां तो पुर्यका ठाठ है और उसके 
उदयमें एक यह भूल पड़ गईं। कुछ भी हो। इसने चेतना न चाह्या तो यहद्द 
बड़ी घोखेकी चान होगी | यदि हम ऐसे ऊँचे भवसे गिर गए, सावारण भ्ों 
में चले गए तो वहा क/न सद्दायता करने वाला है ? जब तक हमारा बिवेक 
शुद्ध है तब तक इस विवेकसे हम अपने हितका काम निकाल ले | जसे बने 
मोहको दूर करे, श्राखिर यहासे मरने पर मेह दूर होगा ही। यदि अपने 
जीवन में ही मोहरहित अनुभव कर सके तो सबर ओर निर्जरा स्वयमेव ही 
हममें आा सफती है । 

अच्छइ जित्तिड कालु मुणिण अप्प-सरुवि णिक्षीसु । 

सप्र-खणिज्जर जाशि तुहु सयल-वियप्प-विहीसु ॥३८॥ 

मुनिराज जितने समय तक आत्मस्वरूपमें लीन हुए रहते हैं अर्थात्‌ 
वीतराग नित्यानन्द परम ससरसी भावसे परिणमते हुए अपने स्वभावसें 
लीन रहते है उतने समय हे प्रभाकरभट्ट ! तू.उनको समस्त विकल्पोंसे रहित 
सबर ओर. निर्जरारूप जानों। महिमा है आत्मस्वरूपमें लीन होनेकी। 
आत्मस्थरूपमें लीन पद्दी पुरुष होता है जो अपनेको ज्ञानस्वरूप मानकर 
रदता हैं| में वेवजशानस्वरूप हू, सात्र ज्ञानरूप हू-“ऐसी वरावर सावनाके 
परिणाममें जीवकी प्सी स्थिति हो जाती है. कि वहां सकतप विकल्प नहीं 
रहते हैं । ऐसे सकल्प विकह्पसे विह्टीन उस मुनिराजको तुम साक्षात्‌ सचर 
आर निर्जरा जानो। विकल्पजालोंमें कोन विकहप जाल तो खोटा और 
बाधऊ द्ोता है और कोन विकहप ० कक्‍मोंर विपाकसे उत्पन्न होतो 
है, पर जीवफे मोक्ष मार्गमें वाधक नहों होता है ? सक््मदष्टिसे तो सभी 
बाधक हैं। पर मुख्यरूपसे सब अनुराग विशेष बाधक नहीं होते हैं। अपनो 


रद्द दै८ ऊ 


जगतमे ख्यातिवी चाह हो यह बहुत वडा बाधक धिकए्प है। 

भेया इस जगतूमें बया सार है ? जद्दा अपनी ख्याति बढाई जाथे | 
और ख्याति क्‍या चीज है ? एक स्वप्नवत्‌ स्थिति है! लोगॉका सगम ओर 
थे सब अपनी पोजीशनकी बातें सव स्वप्नवत्‌ हैं। जेसे रवप्नमें देखी हुई 
घात सच नहीं है, वह स्वप्समें सच लगती है, जाभूत दशा द्वोने पर वे सब॑ 
बाते भूठ मालूम होती हैं। इसौ तरह मोहकी नीदके विकल्पमे ये सब 
समागम, इज्जत, पोजीशन ये सव मालूम उते है, किन्तु ये सच नहीं हैं । 
समोहकी नोद हूटनेपर श्र्थात्‌ ज्लानके नेत्र खुलने पर ये सब बातें अद्वित 
असार मालूम होने लगती हैं। कद्दा रयाति कराना है ? किसको जतानां 
है फ़ि में हू। जो में हू वह लोगो द्वारा जाना न जा सकता। जो में नहीं 
हूं उससे ही लगनेक्रा भाव लोग रखते हैं ।-में शुद्ध ज्ञान ज्योतिभात्र हू।। म॒मे 
फोई जान जाये तो पह भी परमात्मस्थरूपमेः लीन हों जाता है। किन्तु भेया 
चडे खेदकी वात है कि जो मे नहीं हू) उसे जताने के लिए हम यत्न करते हैं । 
कर्मके ववनमे फसे हुए जन्ममरणक चक्रमे उलके हुए हैं इतने तो विपत्ति के 
घीच हैं हम ओर ख्यातिके पोषशम विपयों को मौज माने, इन सब बातोमे 
दम फसते हैं जो कि अनुचित हैं । 

दूसरा विकल्प है कुछ उससे ही मिलता जुलता कि मेरा सत्कार लोक 
में हो, किसका सत्कार चाहिए ? ये नाक, आख, कान वाले चामका सत्कार 
चाहते हैं । अगर सत्कार घाहों तो क्षानस्वरूप शआत्माका चाहो। ओर तो 
जड़ हैं, स्कथ हैं; मिट जाने वाले हैं, इनका सत्कार ही कया ओर श्रात्मा तो 
आकाशवत्त्‌ निविकलप, अमृत चेतन्यमात्र है। उसका सत्कार कोई दूसरा 
कर सकता है क्‍या? नहीं। खुदका सत्कार खुद ही कर सकता है। सो 
अपने आपके! स्वरूपके ज्ञानका, अपना पोपण करना चाहिए। ख्याति और 
पूजा का विकल्प) सत्कार का व्रिकल्प महान्‌ मोहसे भरा हुआ है । ये जीव- 
सज्ञी व्यर्थ दही ख्याति पूजाके विकल्पोसे परेशान हैं । प्रन क्यों लोग चढाना 
चाहते हैं ? क्‍या इस लिए कि किसी समय कहीं रोटी भिल्नेका सेजा न 
मिट जाये, इसलिए कगाते है. क्‍या ? नहीं । इसके लिए तो साथारण यत्नसे 
थोड़ा ह्वी कमाया हुआ वहुन है। हजारपति हो तो लखपति होनेकी आशा 
करता है । लखपति हो तो करोड़पति होनेफी आशा करता है । तो इननी 
जो व्यथंकी आशा की जा रही है; बह उद्र पोषणके लिए है क्‍या ? हुनियांसें 
अच्छा कहलाउ) बड़ा कहदलाऊ इसके लिए यह ह,ड मच रही है । यह दुनिया 
सायामय छै इसमें वडा कददलाया तो क्या ? फहने वाले भी न रहेंगे और 
कहलवाने वाला भी न रहेगा। सब मामला साफ हो गया ! कु भी सार 
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इन चातॉमें नहीं है । 

भेया ! यह विकहपताल शल्य कदलाता है। जिसको पोजीशनरी 
की बाब्छा रहती है बह सदेव सशल्य होता है। जसे बनी होनेकी हृद नहीं 
है । लखपति दो तो करोडपति होना है। फरोडपति हो तो अरबपति द्वोना 
है। अरबपति हो तो ओर अधिक बाबा हैं। तो जेसे वनी द्ोतेकी योजना 
कभी पूर्ण नहीं होती, इसी प्रकार ख्याति लाभकी योजना भी किसी की पूर्स 
नहीं होती । यह विकह्पजाल इस जीवको शातिक मार्गसे रोक ढेता हैं। सो 
इन विकह्पजालोंसे विहीन॑ जो इानी पुर है, वे ही इन क्मोंकी निजेरा 
करते हैं और आनन्द आप्त करते हैं। इस दोहेसे यह शिक्षा लेना है कि 
हम केसी ही परिस्थितिसे हों, केसे ही प्रसगमे पड़े हों, फिर भी अपने 
स्वरूपको सभालकर अपने अन्तरमें अपने स्वरूपकों निहार कर सच बोम 
को श्रद्धा बलसे दूर करदे | मुझ पर किसीका भार नहीं है, मुके इस जगतूमें 
कुछ नहीं करना है। कुछ कर्नेकी चाद्द भी एक बड़ी बीमारी है। कुछ 
करना है, अभी यह कास पडा है। सो काम कर चुद का आनन्द तो दूर 
रहा, कुछ काम करनेका शक््य चना जाता हैं । 

इच्छाए मद्दा शल्य हैं, उनकी कभी पूर्ति नहीं होती है । किसी इच्छा 
की पूर्ति हो जाये अर्थात्‌ इन्छा विनष्ठ हो जाये तो सबीन इच्छा हो जाती 
है। इच्छा न उत्पन्न हो तो जीवकों कोई कलेश नं है। चचपनसे और 
बूढों तकके देखों, कितनी-कितनी किस्मकी इन्छाए चलती हैं और मरते 
समय तक भी उन इच्छावोंसे अलग नहीं हो पाते हैं। ऐसा यह इच्चाका 
जाल मोही जीवपमें भरा हुआ है | मो ये इसके वधनमें दुखी हैं। जितने 
काल संकढप विकत्पसे रहित शुद्ध चेतन्यभावमें उपयोग रहता है उतने काल 
इन सत्पुरुषोंकी सबर ओर नि्जरारूप जानों । 

इस श्रथिकारमें मोक्ष) सोक्षका मार्ग और सोक्षकाफल यहा बताया 
जायेगा । इससे पदिले अधिकारमें आत्मा; अतरात्मा, वहिरात्मा और 
परमात्माका स्थरूप बताया था । परमात्मा किस उपायसे परमात्मा हुए हैं? 
इस बातका विशेष व्याख्यान इस दूसरे अधिकारमें चल रद्दा है। यह 
प्रकरण है भेदरत्नत्रयफा । जब धर्मके बीच धमकों भाने तो “घर्म किया” 
कहलानेक योग्य दोता है। धर्म तो आत्माका स्वरूप है। वह धर्म जिन 
आत्मावोंकों मिले उन्‍्दों आत्माओंकों धर्म कहते हैं। ओर धर्म परमार्थत 
अपन आपमें मिलता है। सो धर्म इस अपने आपका द्वी नाम है। अब 
आगे शात भावोका वर्णन किया जायेगा कि जीब उपशम भावोंकों किस 
प्रकार करता है और धन उपशम भाबोंसे अर्थात्‌ शांतिके परिणामोसे इस 


हे 


दोहा ३६ है 


जीवका क्या हित होता है ? इन सब वात्तोफा वर्णन अरब आगे चलेगा | 

कम्मु पुरक्किउ सो खबइ अदिणव पेसु ण॒ देइ। 

संगु मुएणचिरु जो सयलु उचससम-भाउ करेइ ॥ ३६॥ 

बीतराग स्वसम्वेदनन्नानी पुरुष पूत्र उपार्जित कर्मोंको नहीं होने देता 
है, ऐसा वही ज्ञानी पुरुष कर पाता है जो समस्त वहिरग और अतरग परि- 
ग्रह छोड कर परमशान्तिभावकी उत्पन्न करता है | जो जीवन मरणमे 
समना रखना हूँ, लाभ अलाभकी जद्दा छटनी नहीं होती है, सुख दु खमे 
जिनकी कोई छंटनी नहीं है, ऐसे समतापरिणामको जो ज्ञानी पुरुष करता 
है वही पुरातन कर्मोंकी निजेरा करता है और नवीन कर्मोंका सम्बर करता 
है। जिन्होंने आत्माके ज्ञानस्वरूपका अनुभव किया हैं, वे जानते है कि यह 
अनादि अनन्त है | इसका न जन्म है, न मरण है। यह जीवन मायामय 
है। यह जीवन रहा तो क्या ओर मरण रहां तो क्‍या ? वैसे तो मरण 
किसीवा नाम नहीं है। एक घर छोड़ा दूसरे घरमे रहे तो जाने बाला पुरुष 
तो बद्दी है | पुराना घर जीर्ण हो गया, नया घर बनवाया तो पुराने घरको 
छोडा और नये घरमें प्रवेश किय।। पर प्रवेशकर्ता तो बही है | उसका क्या 
बिगडा ? इसी प्रकार अभी मनृष्यआयुका अनुभव कर रहे हैं) कभी सलुष्य- 
आयुको छ डकर देवआयुका अनुभव किया, तो मरण कहां हुआ इस जीव का ? 
न रहा मनुष्यदेहसे, पहुंच गया देवपर्यायमे, पर इसका मरण कहा हुआ हैं ? 

ज्ञानी पुरुष जीवन और मरणको एक समान गिनते हैं | इसी प्रकार 
किसीका लाभ हो तो, न लाभ हो तो दोनों ही स्थितियोमे एक समान मानते 
हैं । धन वभव, इज्जत) प्रशसा किसी बातका लाभ हो गया तो उससे आत्मा 
का क्‍या बढ गया, चह्कि घट गया ।ओऔर ल्ःभ न हुआ कुछ तो इससे 
आत्माका क्‍या घट गया * परवस्तुके परिणमनसे इस आत्माको न लाभ है; 
न अलाभ है । यह विकल्प करे तो अलाभ है; और विकल्प त्याग दे तो ्ञाभ 
है । लाभ अ र अलाभमें ज्ञानी सत पुरुषोंके समान बुद्धि है। अच्छा गृहस्था- 
वस्थामे यदि वन वढ गया तो कौनसा बडप्पन पाया, और धन घट गया 
तो कौनसी आत्माकी वात बिगड गई ? यह जो लोकिक व्यत्रहार है बह 
मायामय है; असार है । किसीने भ्ला कह दिया त्तो उससे कुछ मित्नता नहीं 
ओर किसीने बुरा कद्द दिया तो उससे कुछ गिर नहीं जाता।| लाभ और 
अलाभ उस ज्ञानी सत पुरुषके एक समान बुताये हैं। आत्माका सम्यग्जान, 
सम्यरदर्शन ओर सम्यक्चारित्रका धारण ओर पोषण करे तो यह आत्माके 
लाभकी बात है | ओर बाहरी बेभव कुछ जुड़ गया; मित्र गया। बढ गया तो 
इससे कया बड़प्पन हो गया * भीतर देखो । क्या ऐसा नियम देखा गया है 
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कि जिसके अधिक वन हो उसके शान्ति आराम ओर आनन्द हो ? यदि 
ऐसा नियम हो) तव तो वन सचयमे ही बढ़ना चाहिए। अरे * ऐसा नियम 
नहीं है। और नियुमकी वात तो दूर रही, उहटी बात देखी जाती है । जहा 
बन वंढ जाता है वहा फिर ससार भी वड़ जाता है और वर्मफो समय भी 
नहीं मिल पाता हैं | सभी अपनी-अपनी वात सोच ले | 

ज्ञानी पुरुष वाह्ममे 'छोटी ही परिम्थिति अर्थात्‌ परिप्रहपर्मिण चाहते 
हैं, जिससे भगवानूका ख्याल वना रहे; और ऐसे लखपति, करोडपति द्वोने 
में क्या तत्त्व है ? धनकी लालसा भी चढ़े ओर मगवानसे भी गए । घन बढ़ने 
पर तारीफ तो तब है कि वनक्री उपेक्षा करें | ऐसी अपेक्षा न रखे कि अपने 
वर्मकायोमें, अथवा अन्य कार्योंमें, छोटे लोगोंसे प्रेमन्यवहारमें जिससे 
बाधा आए | ज्ञानी पुरुप ल,भ अर अलाभ दोनोंसें समान बुद्धि रखते हैं। 
इसी अकार आत्मामें सुख-दुख़ क्या है? सुख है आकुलता ओर दुख 
अनाकुलता | ससारका कोई सुख है ऐसा जद्दा आकुलताए न भरी हों ? परि- 
वारका सुख अ्रतिप्ठाका सुख या अन्य किसी ग्रकारका सुख, कही किसी ने 
निरखा है कि जद्दा क्षोम नहोता द्वो श्ौर शांति हो? अपने सब सुखोंका 
ख्याल करलो । उन सुखोंमें क्षोम मिला या अशाति मिली। भोजन करते 
हुए में फितना विकल्प और श्रोभ बढ़ जाता ६ । कोईसा भी विपय ले लो। 
श्राखोंसे सिनेमा देखनेके विपयमें यह जीव कितना आकुलित होता हैं, तब 
आकुलित होकर भोग पाता है| कभी यह भी इच्छा हो जाती है कि जरा 
इतर तो सूघ ले। हालाकि है कुछ तत्त्वकी वात नहीं इस नाकके पीछे । 
अगर गव घुस गयी नाकमें तो कॉनसा वडप्पन हो गया ? संगर यह भी 
इच्छा हो जाती है कि जरा इतरका अनुभव तो करले, मजा तो ले लें। उसमे 
भी वह क्षोभ करता है । देखें फलाना कसा इत्र है ? अच्छा चलो उसकी दूकान 


पर) उस दूकामे से कैसी गय हैं।'वह इत्र लाबो, बह शीशी उठावो | कितनी 


ही प्रकारकी यह श्राकुलताए भचाता है | हैँ 
सुननेके विषयकों भोगनेका भाव हो तो वहा भी यह कितना क्षोभ 


मचाया करता है| अब बेठे हैं सगीत सुनने । अब सगीतमे १४ मिनट तो 
तवले बालोंने ले लिये अपना तवला कसनेमे। दर्शक वेचारे आशा लगाये 
बेठे हैं सुननेके लिए | तो देखो श्रोताबोके ' कितना क्षोस सच रहा है । तार 
सितार वाला भी वाजेके कान ऐठ रहा हैं। यहा श्रोतावोंको क्षे,भ आ रहा 
है कि ये लोग सगीतके वाजे घरसे क्यों नहीं दीक करके लाते जब तबले 
की ठुमक-छुमककी तान निकली तो बद्दा भी वेचन हो रहे हैं क्योंकि सुनने 
का राग उनके बना हैं। अच्छा और फिर सुनते हैं तो सुनते समय भी शात्ति 
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नहीं हो पाती है । कौनसा विषय ऐसा है कि जिस विपयसे शात्ति भोगी 
जाती हो ? विषयोंसे आकुलताए ही हैं, क्षोम ही होता है. और विंपय भोगने 
के बाद भी आकुलताए हैं.। सर्वत्र श्र'कुलताएं हैं. तो कौनसा सुख ऐसा है जो 
द्वितकारी हो ? क्वल निर्विकल्पस्वरूपसे जो स्वाथीन आनन्द उत्पन्न होता 
है, वही आनन्द एक उपादेय है । / 

.,. ये सुख ओर ढुख़ दोनों एक समान हैं । सुखके वाद दुख आता है 
ओर दुख़क बाद सुख आत्ता हे । सब जगह देख लो। कोई भी दु खी ऐसा, 
न मिलेगा जो सदा ढु खी रहता हो ओर कोई भी जीव ऐसा सुखी न मिलेगा 
जो निरन्तर रुखी रह सकता दो | सुखके वाद दुख आता है और दु खके. 
वाद सुख आता है। जिसे यह खबर है कि सुखके,बाद दुख आत्ता है उसे 
सुख भोगनेकी रुचि नहीं रहती है । कया भोगे इसके वाद क्लेश मिलेंगे । जिसे 
यह पता है कि दु खक्रे बाद सुख आता है बह आकुलित नहीं होता है । 
आया है ढुख़ तो थोडा गम खाये, विवेकसे काम लें; दु ख़ सदा नहीं रहा 
करता । जसे जिसे फार्सी देनी हों और फांसीसे पढिले उसके सामने मिठाई 
का थाल रखा जाय अर उससे कहा जाय कि तुम्हे जो चाहिए सो खाबो, 
जो इच्छा हो बही चीज खाचो तो क्या-बह् खा लेगा ? अरे | उस वेचारेकों 
तो पता है कि अभी ४ सिनटका समय रद्द गया है फासी मिलेगी, उसे भोजन 
में क्या रुचि होगी ? ज्ञानी जीवको यह विदिन है कि विषय सुखके बाद क्लेश 
ही आया करते है, आनन्द नहीं -आता है तो ऐसा बोध होने पर वह विषय 
सुखमें नही रम सकता है । क्राहेका सुख और काहेका दु ख ? ये इच्छाए मिटे 
तो दु ख भी मिट गया समभिये | श है 

एक बाबा थे वृदे,.सो उसके पोते उसे हेरान करते थे कोई सिर पर 
कूदे, कोई बाल नोचे, कोई कान नोचे, कोई कुछ करे । वावा रोने लगा |, 
सामनेसे निक्रला एक साधु वोला/ “बाबा क्‍यों रोते हो” ? बावाने कहा, कि 
“पोते बड़े खराब पेदा हो गए, सो उनसे हमें दु ख मिलता है ।” साधुने कहा, 
कि हम आपका दु-ख सिटा दे? ? वह बूढा. समझ गया कि यह हमारे 
पोतोंको ऐसा मन्न दे देंगे कि वे हेरान न करेंगे और हाथ जोड़े मेरे सामने 
खडे रहेंगे । सो कहा, ढु. ख दूर दो । साधुने कहा, कि “इन पोतोंकी ममता 
छोडो और हमारे साथ चल दो) देखो तुम्हारा ढुख मिटा है कि नहीं ?” 
तो वह बोला कि “पोते मुझे चाहे जो करें वे पोते ही रहेंगे ओर हम उनके 
बावा ही रहेगे | ' तुम तीसरे कोनसे दलाल आ गए, जो विच्छेद लगा रहे 
हो/दमें तो इसीमे आनन्द है।” तो भाई इसीमे तो दुख है।जिनमा भी 
जीबोकों दु-ख है वह ममताका है ! ममता छूटे तो ठुख मिट गया। जिस 
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किसी को दु ख़ हो, बह इस दंबाको करले, मसताको छोड़ दे। लो दु ख़ मिट 
गया । है 

_ भया | किसीके २० हजार का टोटा पड़ गया, उसका दुखी रहा 

तो इसमें चेचल यह ख्यांल करना है. कि मै सबसे यारा हू अपनेको 
निर्विकल्प अनुभव करे और २० हजारकी ममताकों छोड दे--देखो फिर 
दुःख मिट्ता है कि नहीं । क्‍या दुख है जीवकों सिवाय ममताके। ममता 
छोड़ दे) लो सारे क्लेश मिट गए। ज्ञानी पुरुष जानते हैं सुल दुख 
परिणामोको कि दोनों दी आकुलताश्रोंसे भरे हैं। समान हैं। उनके सुख ओर 
६-ख दोनोंमें समान ता रहती है । जो समतापरिणाम करता है वह अपने 
कमोंका नाश करता है और नवीन कर्मोंका सवर करता है। वही समस्त 
परिग्रहों को छोडऊर सारे शास्त्रोकों असली मायनेमें पढ़कर शाहंत्रोंके फल- 
भूव बीतराग परमानन्दरूपी स्वाधीन सुखरसका स्वाद लेता है श्थात्‌ 
समतापरिणामकों करता है। शास्त्रंका असली मायनेमें पठन यही है कि 
जो वाक््योंका सकेत हो, संदेश हो, उसको अपने व्यावहारिक जीवनसें 
उनारें । हे | 
एक प्रसिद्ध कथानऊ है कि कौरव पाडबोके गुरुने उन्हें एक पाठ दिया | 
वे रोज पाठ व्या करते थये। एक पाठ आया गुस्सा न फरो | तो उनसे पूछा 
कि तुम्हें याद है ? तो सबने अपना पाठ सुना दिया, गुस्सा न करो, क्रोध 
न करो | पर जग युविष्ठटिर के सुनाने की वारी आईं। गुरुने पूछा कि तुम्हे 
पाठ थाद दी गया ? तो कट्दा कि नहीं याद हुआ | दूसरे दिन फिर शुरुने 
पूछा युधिप्ठिरसे कि पाठ याद हो गया ” तो युधिप्ठिरने कद्दा फि नहीं याद 
हुआ । गुरुको शुस्सा आ गया तो दो चार चेत जड दिए । उसके बाद भी 
युधिप्टिरको क्षोभ नहीं हुआ, क्योकि चार पाच दिनोंसे गुस्सा न करनेका 
अभ्यास कर रहे थे | कद्दा, गुरुजी अब पाठ याद हो गया | क्या ? वस आप 
जो देख रहे हो | तो असली अध्ययन यही हुआ कि जो जीवनमसे उतार कर 
किया जाता हद || जसे ये जीव हद तेसे थे जीव हें । जैसे यह भिन्न हैं ततसे 
ही ये भिन्‍न हैं । न उनसे मेरा हित अद्वित है। न इनसे मेरा दवित है। ऐसा 
जीवनमें उतारा जाये तो यही असली अभ्यास हुआ | 

हालाकि गृहस्थीम समी अकारके प्रवध करने पडते हैं; ठीक है पर 

२४ घंटेमें £ मिनट भी तो अपने आपको निर्भार अनुमव करो। थकान तो 
दर करलों। जेसे घोडे बहुत बोमा ढो ढोकर थक जाते हैं, दिनमें एक 
ग्र कि उनकी पीठ खाली होती है तो जमीनपर लोट कर अपनी 


आव बार जब ख् ज 
थकान मिटा लेते हैं, पर यह सोंही जीव २४ घटेसें ४ मिलट भी भारसे हृट 
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कर खाली पीठ रहकर अपन »पमें हो लोट पल्लोट कर अपनी थकान नहीं 
मिठाना चाहता तो यह बिव र्पोसे थका हुआ रहतो है। थकान मिटानेका 
उपाय समतापरिणाम है। समता और आत्मीयताका त्याग है। सो जो मुनि 
आदरसे समतापरिणासको ध,- ण करते हैं। वे अपने उत्कृष्ट कर्तव्यके फल 
फो पा लेंते हैं | ज्यादा विस्तार बहानेसे क्या लाभ है ? यही प्रक्रिया समझा 
नेकी ओर कल्याणकी है। सो हम ज्ञानवलसे समताभावका ही यरत्न करे | 
सकटोंसे मुक्तिका व्पाथ सम्यग्दशेन) सम्यस्क्ञान, सम्यक्चारित्र है। 
यह रत्नत्रय बस ही आत्मावे होता है जो समतापरिणामकों करता हे, 
अन्य जीवोके तहीं हो सकता) इस बातका अब इस दोहेमें वर्णन करते हैं-- 
दसरणा णारुु चरित्त तसु जो सम-भाड करेइ। , ! 
इयरह एक्कु वि अत्थि णुवि जिणवरु एड भणेइ ॥४०॥ 
सम्यग्दर्शन) र्म्यर्ज्ञाल, सम्यकचारित्र उसीके निश्चयसे होता है. जो 
समतापरिणाम को करता हैं | स्वभावरहित अन्य जीबों के इनमें से एक भी 
नहीं होता है । इस प्रकार जिनेन्द्रदेव कहते हैं । | 
सम्यद्शन किसे कहते हैं ? निश्चयनयसे निज शुद्ध आत्मा ही 
उपादेय है--ऐसी रुचिके परिणामफों सम्यर्दर्शन कहते हैं। लोकमें उपादेय 
पीज क्‍या है ? विवरण करके सबके स्वक्षपको देख लो, धन वेभव जिसके 
पीछे झाजकल लोग वेतद्दासा भाग रहे हैं। केवल धन्सचयकी ही दौड़ लगा 
रहे हैं, उस घनसचयसे क्या भल्ला द्वो जाता है? और भले कौ बात तो 
जाने दो; इस वनसचयके कारण कितनी दी जगह दूसरोंके द्वारा घात हो 
जाये, अनेक लोग सताने लगे, रात दिन नींद न आए, ऐसी अनेक स्थित्तियां 
हो जाती हैं । घन उपादेय चीज नहीं है। यदि विवेक है, ज्ञान है तो यह 
आत्या यह तथ्य अगीकार करेगा कि घन वेभव उपादेय वस्तु नहीं है। ज्ञान 
जसा आनन्द क्‍या अच्छे कपडोंमें, आज्भारमे या मोही जनोंक बीच बैठकर 
उनसे यथा तथा वाते सुननेमे आ सकता है ? नहीं। ज्ञानका आनन्द शुद्ध 
आनन्द है; स्वावीन आनन्द है; अविनाशी आनन्द हैं। इंसे चोर चुरा नहीं 
सकते, परिषारक लोग बांट नहीं सकते, कोई इसे हर नहीं सकता; इस पर 
कोई राजाका टेक्स नहीं चल सकता। सर्व आपत्तियोंस परे ऐ ज्ञानका 
आनन्द । शुद्ध आत्मतत्त्व ही उपादेय है । इस दिशाकी ओर चलना है । 
परिवारजनोकी बात सोचो तो अज्ञानकी चेहोशीमें ही इन ससारके 
अनन्त जीवॉमे से दो एक मोही पुरुषोंकी छटनी कर ली जाती, है. कि यही 
मेरे सर्व॑रव हैं । देखो मोहकी लीला कि जिन्हे आप अपना मानते हैं, उनसे 
लाखों शुना भले उस लोकसे मनुष्य स्त्री वालक हैं, पर उनकी ओर अनुराग 
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नहीं जगता है । अनुराग जगता है तो मूढ मोदी मलिस प्राशियोंके लिए । 
यह क्या आत्मा पर कम आपत्ति है ? इस आपत्तिकों तो देखते नहीं 
ओर मनमें जेसा आया स्थच्छन्द होकर जद्दा चाहे उपयोग लगाये फिरते 
हैं। कौनसी वस्तु उपादेय है? खूब बिचार कर देंखो | यह शरीर भी 
उपादेय नहीं है। इसके ही कारण रोग भूख आदि आते हैं। जब चुढ़ापा 
आता है तो उठा बेठा भी नहीं जाता, चलते डुलते अगर चोट लग जाये तो 
हड्डी टूट जाये । सारे जीवनभर तो सुखंसे रहनेकी योजना बनायी और 
बडां श्रम किया, किन्तु अब चुढ़ापेमे ऐसी दशाएँ होने लगती हैं। यह शरीर 
कया उपादेय हैं? नहीं। मल, मूत्र, सिर खन, पीप आदि कितने ही 
दुर्गन्धित पदार्थोंसे यह शरीर भरा हुआ है। यह शरीर भी उ्पादेय नहीं है | 
भैया | तो ओर क्या उपादेय है ? किसको पफ्डा जाये ? जिस सन 
में रागठ्ैष उत्पन्न होते हैं, कल्पनाए उठती हैं; अहकार जगता है) क्या यह 
मन और ये भाव उपाय हैं ? नहीं | ये नों सतानेके लिए पेदा होते हैं । इन 
ख, चिकारोंसे तो जीव दुखी दोता है । दुख उत्पन्न करने वाला भाष क्‍या 
भेरे लिए उपादेय है? नहीं। फिर क्‍या उपादेय है ? सच जगह इष्टि पसारकर 
सोच लो | एक निज कोच ही उपादेय है। अपना जो स्वरूप है, स्वत 
सिंद्ध जो ज्ञानस्वरूप है, यह स्वरूप ही उपाण्य है। उसकी,ही रुचि होना, , 
उसके ही उन्मुख होना) सो सम्यग्दशंन है । 
सम्यग्ज्ञान क्‍या है? ऐसा भेरज्ञान होना कि ये कास क्रोधादिक - 
विकार जो पिशाचकी तरद्द परिस्थितिमें डालने के लिए लगे हैं, जिनसे द्वित 
' कुछ नहीं मिलता, केंबल विकल्प ओर सकलेश दी उत्पन्‍न दोते हें। यह 
विकारभाव ओर यह में सहजस्वरूप आत्मा बिल्युल भिन्‍्न-भिन्‍्नस्वरूप 
वाले हैं। कैसा हूं यद्द में आत्मा कि जिसमे स्वयमेय अपने द्वी स्वरूपके 
कारण अश्ुपम विलक्षण अलौकिक शुद्ध आनन्द रसका स्वाद मर रहा है। 
दृष्टि तो करो अपनेमें शुद्ध ज्ञान प्रकाशकी ओर । स्वय ही बहाँसे विल्क्षण 
अलोकिक आनन्द मरेगा। यह उत्कष्ट आनन्द रागढंपसे परे है। रागह्वेष 
रखकर छुछ मौज मिला तो वद् मौज क्या है ? क्घत्न कष्ट है । जो बीतराग 
आनन्द है. वही धार उपादेय है। वह केसे उत्पन्न होता है ? निज शुद्ध 
आत्माके सम्वेदन से | 
कक मैं ज्ञानमात्र हू) अन्य किसी रूप नहीं हू। यदि उपयोगमें कोई झन्य 
। अन्यरूप भी आयें तो उनका निषेध करते जाईए इस रूप मैं नहीं हू। में तो 
| हद्ध सहज श्वानसात्र हू“ ऐसे अपने इस शद्धज्ञान स्वरूप आत्मतत्त्वके 
उम्वेदुनसे उत्पन्न हुआ बीतराग आनन्द मधुररससे स्वादमय यह में आत्मा 
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फहां तो ऐसा अलकिक निर्धिधान ओर फहाँ थे कंठुक रस वाले कांस 
क्रोधादिक विकार | जैसे किसी ग,ड़ीमे ऊट और गधा छोनों एक साथ जोते 
जाए तो ऐेखने वाले लोग हंसेगे फ्रि खुश होगे? एक घड़ी गाड़ी हैं। एक 
तरफ गवा और एक तरफ ऊट का जोतना यह तो बेजोड़ मिलान है । इसी 
प्रकार एक ओर तो यह आत्मा सहज शंद्ध ज्ञायकर्वरूप भगधषान है; य 
उसके साथ लगा +ए गए फ़ामक्रोवादिक विकार हें नो यह वेजोड़ मिलान 
है | ज्ञामी तो इसे देखकर हस ही देंगे। अज्लानीकों क्‍या खबर है ? बह तो 
रघरूप और जेय दोनोको एकमेक मिला करके अनुभव करता हे। ऐसे 
आत्मस्वरूप ओर निरन्तर आहुलनावोंके उत्पादक कट्ुक जिनका फल 
ऐसे कास क्रोवमे भेदज्ञान वनाना, सोई सम्यर्जञान है | 

एकत्वविभकन आत्माके शुद्धस्वरूपसे अपना उपयोग स्थिर बनाए 
रहना, आत्मस्वरूपमे स्थिरतासे लीन होना) सो सम्यकचारित्र है याने वीत- 
राग शुद्धचारित्र है | यह रत्नत्रयरूप मोक्षमार्ग किसके प्रकट होता है ! जो 
समनतापरिणासकों करता है। जिसके निर्दोष परमात्माका सम्यरदशंन, सन्य३- 
ज्ञान ओर सम्यक अनुचरण होता है। जसा इस आत्मा भगधानंका स्वरूप 
है उसके अनुकूल अपना उपयोग बनाना इसका नाम है अलुचरण | इस 
प्रकार जो समतापरिणासकों करता है उसके ही यह रत्नत्रय होता है [इस 
समताप रिणाममें वीतराग निविकल्प परम शुद्ध जछ्लायफरवरूपकी भाषन्ा 
होती है | चाहे ज्वाता द्रष्टा कहो ओर चाहे समतापरिणाम कहो, द।नों एक ही 
रूप हैं । केबल जानना देखना वहीं होता है जहा रागइपका पक्ष नहीं 

7 राग ह्व पका पक्ष नहीं है उसको ही समतापरिणाम कहते हैं | ऐसा ज्ञाता 

द्रष्टा रहने रूप, बीतराग निविकल्प परमसमताकी स्थिति रूप, सम्यग्दशल- 
ज्ञानचारित्ररहूप समतापरिणाम वीतराग श्रमणके होता है। हम आप सबको 
प्रयत्न करके रागद्द प रहित स्थिति ही बनानी चाहिए । 

अच इसके वाद यह निश्चय कर रहे हैं कि जिस समय ज्ञानी जीव 
कृषायको शात करता है उस समय तो यद्द सयमी होता है, अं,र काम क्रोधा- 
दिक विपयोंसे संगत हुआ तो फिर यह असयमी हो जाता है । 

जावइ णशाणिउ उवससमइ तासइ संजदु होह । 

होइ कसायह वसि गयड जीउ असजद सोइ ॥ ४१॥। 

जब तक यह जवानी जीव शुद्ध भावोको प्राप्त होता है तच तक यह 
सयमी कहलाता है। ओर क्रोधादिक कषायोंके वशमें हुआ कि चही जीज् 
असयमी हो जाता है | वह उपशम भाव क्‍या है ? जिसमे दहरने पर यह 
ज्ञानी सयमी कहलाता है । यद्द है उपशम अनाकुलतारूप परिणाम | कपाय 
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शांत हो गये, इसकी पहिचान कया है कि इस पुरुषमे आऊकुलता नहीं रही । 
अनाकुलता है तो शातिका अनुमान होता हैं। कपाय आकुलतावोका ही 
कारण होता है। जिसके आकुलता पायी जाय उसके निर्शय कर लो कि 
इसके कपाय भाष है । यह अनाकुलतारूप अथवा अनाकुल्ता जिसका फल्न 
है ऐसी शांति केसे मिलती है ? निज शुद्ध आ्रात्माकी भावना करनेसे मिल्नती 
है । उस उपशमपरिणाममें जब तक ज्ञानी रहता है तब तक वह परमार्थसे 
सयमी हैं भर जेसे ही उससे विपरीत वन जाता है अर्थात्‌ परम आकुलता 
के उत्पन्न करने घाले काम क्रोधादिक विकारोंमें परिणत हो जाता है वही 
जीब असयमी हो जाता है । 

यहा इस उपदेश द्वारा चारित्रकी मद्दिमा गायी है। चारित्र कपाय- 
रहित परिणासका नास है | कपायके वशमे वह जीव असंयमी दो गया और 
जिस कालसे कपायकों शान्त किया उस कालमे यह सयमी हों गया | जिनको 
द ख न पाना दो, उनको करने योग्य उपाय क्वल एक ही है कि कपाय मत 
करो | जैसे लड़कों-लडकोंमें लडाई दो जाय हों अपने-ऋपने बशच्चोंकों डाटा 
जाय तत्र तो व्यवस्था शांतिकी वनती है । जिस पर अधिकार लोकमे माना 
गया है उसको ही डादे सुधारे, तब तो शातिकी व्यवस्था बनती है। जिस पर 
अधिकार नहीं है उस दूसरेको मारे पीटे डाटे वी वहा चिग्रद् बढ़ता ही है । 
हमारा आपका अपने-अपने सन पर अधिकार हो सकता है, दूसरे पर 
झधिकार नहीं हो सकता है। अपने सनको दवायें) डाटे । जो भी सोचते 
यदि विपरीत है तो उसे न होने दें । तब तो शातिकी व्यवस्था ,बन सकती 
है। और चाहें कि वाह हमारा तो पुण्यका उदय है, ठाठ दै। हम जो चाहे 
सो ही द्दोना चाहिए तो हम आप जसे दजारों लाखों अनेक पडे हुए है, ओर 
अपनेसे सी अधिक पुण्यवान्‌। जो हठ हमारी दूसरोंके खिलाफ पडती हैं» 
क्‍या उनका 7 नहीं है ९ बे भनका हठ क्‍या चल जायगा ? 
अरे दृठ करते पुरय घटता हैं? पाप बढता है । - 
के अब यह वतलाते दें कि जिससे मनमें कषाय होता है । किससे होता 
है कषाय ? मोहसे । किसी वस्तुमें मोह हो तो कपाय होगा । जिस मोहके 
कारण कषाय बनता है उस मोइको त्यागो) ऐसा श्रव प्तिए्दन करते हैं -- 

जेण कपाय दवति मणि सो जिय मिहलहि मोहु ! 

मोह-कसाय-विवज्जयठ पर पावद्दि सम-चोहु ॥ ४९ ॥ 

दे जीव | जिस मोदसे अथवा मोह करने वाली बस्तुसे मनमें क्रषाय 
होता है उस मोहको छोड़ो, उस पदार्थों छोड़ो । मोह र कपायसे रद्वित 
>डछा अब ही मियमसे रागढ्व परहित ज्ञानको प्राप्त करता है। ससारमे सार 
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है रागद्वेपरहित ज्ञान | छहढालामें मंगलाचरणमें-यह वबत,या गया है “तीन 
भुवनमे सार वीतराग विज्ञानता |? समस्त विश्वसे सारभूत चीज रागद्व ष- 
रहित ज्ञान है | सुखी होना हैं तो रागह प्ररद्धित ज्ञानका उपाजेन करना 
चाहिए । है 

यह ज्ञान कमे प्राप्त होगा ? मोह छोड़नेसे ! जिस पढार्थमे मोह लगा 
है उन पदार्थकों छोडो तो यह उत्कृष्ट ज्ञान-्योति प्रकट होगी । कद्दा, तो मोह- 
रहित निज शुद्ध आत्मत््व जो कि सहज है- स्वयं है,' जिसका ध्यान करके 
योगीजन कर्मकलककों जला डालते हैं, कहां तो ऐसा निर्मल निज शद्धभ 
आत्मनत्त्व और कहां उसके विपरीत ससारमें भटकने वाले व्यथ ओ र अनर्थ- 
रूपके मोहपरिणास । इन मोहपरिणासोंको छ डो,। केसे छोडे जायेंगे ये ९ 
मोहरहित निज शद्ध ज्ञानस्थरूपका अध्ययन कर लिया जावे नो यह मोह- 
परिणाम छूट ज,यगा,। जो भी कपाय जगता दो बस कपायके छोडनेका 
उपय क्या है ? उस कषायसे रहित शुद्ध आत्मतत्त्वका ध्यान कर लिया 
जावे | टु खदायी यह कपायपरिणति है। किसके लिए इतना बेसुध मरा 
जाय ? यह जीव किसी पर॒ुचस्तुमे कर ही क्‍या सकता है ? जो स्वाधीन 
बात है; जिस कार्यके करनेमे सफ्ल हो सकते है; च्ससे तो पीठ मोडे हुए हैं. 
उसकी ओर मु'ह करके वेहनासा भागे जा रहे है। 

भेया | लकडहारा भी तो एक मनका गह्टा सिर पर लादे हुए अमसे 
थका है, तो वह किसी जगह सिरसे बोक उत्तार दूस सिनट आरास भी तो 
कर लेता है, पर यह तो लकडद्दारे घसियारेसे भी गया बीता है। इसकी 
ऐसी स्थिति है कि रात दिनके २४ घंटेमे व्यर्थ और अनर्थके विक्‍्तपजालों 
के भारकों दो मिनटक्रों भी अलग नहीं करना चाहता ।जरासा भी विश्राम 
लेना नहीं चाहता | विकल्पजालसे थकता है; दु खी होता है, फिर भी तारीफ 
यह है कि टस पर अपना वड्प्पन ससमता है | यह मोह नोंदका बस स्वप्न 
है । रवप्नमे देखी हुई वात सह्दी लगती है, पर सही बहा कुछ नहीं है | नींद 
खुलने पर याने जगने पर 302४ साल द्वोता है कि अरे ! वह तो सारा 
स्वप्न ही था पासमें कुछ नहीं है। तो इस प्रकार यद्द मोह्की कल्पन्ाकी 
नोदमे यह वेभव, परिवार) देश, समाज, लोग ये सब सही दिख रहे हैं, 
किन्तु जब मोहकी नींद हृटती है) ज्ञानका नेत्र जगता है, बस्तुस्वरूपका सही 
भान द्वोता है तब विदित होता है कि अद्दो ! यहा तो कुछ भी सार नहीं है, 
कुछ भी हित नहीं है । लेकिन ये जीव इसके विफल्पोंमें ही अपना उपयोग 
बसाये हुए हैं । दो मिनट भी अपनेको भाररद्दित केवल शुद्ध ज्ञाताव्ष्टामान्र 
नहीं सोचना चाहना है| इसी कारण दुखी भी हं।ता जाता, भुक' लाता ज्ञाता 
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ओर बहां ही अनुराग बढ़ाता जाता हूँ । 

भया  मोहमें ऐसी उन्मत्त जसी स्थिति हो जानी है, ऐसे मोंद्रको 
छोडो, जिस पस्तुसे मोह उत्पन्न होता है उस बस्तुकों छे डो, ये निष्फाम 
परमात्मतत्वके विनाशक क्रोधादिक भाव सोहके आखधारः पर ही होते हैं। 
फिर सो चिपयक्रा श्रभाव फर लिया जाय तो गगग्हित विशुद्ध क्वान होता 
है । यदद रागठेपरद्वित ज्ञान ही सर्वप्रकारसे उपादेय हैं । उस बस्तुक्ों'सनसे, 
यचनसे, कायसे त्यागना चाहिए जिस बरतुफे कारण कपायरूपी अग्नि इत्पन्भ 
होती है और उस संगऊों। उस वातावरणफों अ्रहए करना चाहिए जिससे 
कपाय शात द्वोता है । ये बिपयादिक समस्तसामग्री स्पर्शनइन्द्रियक विप्य 
के साधनभ्रत सामग्री; रसनाइन्द्रियकें विषयभूत साधन सामग्री; घाण चक्षु 
कर्ण आर मनके विषयभूत सामग्री। ये दी सवेसमागम। ये ही समस्त पदार्थ 
श्रोर मिश्याइट्री पुरुपींका संग, ये ही सब मोह्द कपायकों उत्पन्न करते है 
ओर उन परिणासोंसे सनमें कपायरूपी अग्नि दहकती रहती है 

भैया ! इस कुपंगतिकों छोड़ना चाहिए और सत्संगतिस आना चाहिए 
यही पुरुषार्थ कपायोंक्री उपशान्ति करता है। इच्त शुभ सामभ्रियोंमें मुख्य 
सामग्री है--देव, शास्त्र ओर शुरु। जिनके द्वारा स्वहूपके अन्तरकी रुचि 
प्रकट होती है । परिणाम शात होते हैं। जिस उपायसे शाति मिले उसही 
उपायका जिनशास्त्रोंसे वर्णन हैं। उन शास्त्रोके पठन, मननसे जिनकी प्रीति 
होती दे वे ही पुरुण कपायकों शात कर सफते हैं। ऐसे ही परमात्मतत्त्वके 
बिकरासमें यत्न करने वाले जो सतजन हैं, अथवा गुरुदेव है; ऐसे गुरुवॉकी 
सगति कपायकों शात्त कर छेती है। अत सत्संगतिका तो आदर करना 
चाहिए अपर विषयकपायोसे लिप्न पुरुर्षोका सग दूर करना चादिए। इसी 
विधिसे हम अपने सन्‍्चे स्वावीन सुखकों प्राप्त कर सकते हैं । 

अरब हेय ओर उपादेय तत्त्वको जानकर परस उपशम भावमें ठहर कर 
जिन ज्ञानियोकी शद्ध आत्मामें रति द्वोती है वे ही ज्ञानी सत सुखी ह्षोते हें ! 
यह वर्णन यहा फरते हैं । 

तत्तातत्त मुणेवि मणि जे थक्का ससभाविं । > 

ते पर सुदिया इत्यु जगि जह र्‌इ अप्पसहाधि ॥४३॥ हि 

उपासना करने योग्य तत्त्वको ओर त्यागने योग्य अतत्त्वकों सनमें 
जानकर जो पुरुष समताभावमें स्थित होता है? जिसकी लगन आत्मालुभवमें 
होती है चह ही जीव इस समारमे सुखो हैं। ऐसा,जो करता है वह बीतेराग 
स्वसम्बेदन प्रत्यक्ष ज्ञानी है। उस स्थितिमें रागवेष नहीं है और मात्र श्रात्मा 
का ही सवेदन होता है। आत्माका सवेदन परत्यक्षमें ज्ञान कहलाता है। परोक्ष 
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और ज्ञानका क्‍या अर्थ है? जिस ज्ञान की उत्पत्तिमे इन्द्रियं और मन' 
निमित्त होता है बह तो परोक्ष ज्ञान है ओर जिस जानकी उत्पत्ति केवल 
आत्मासे ही होती है वह प्रत्यक्ष स्वसम्बेदन इन्द्रिय ओर मनसे नहीं होता । 
अगर वह इन्द्रयसे हो तो इल्द्रियका ही विषय जाना जाये। मनसे हो तो 
निविक॒हप उपयोग परिचयमें आवे, पर वहां स्पन्छ ज्ञानमात्र अनुभवमें आता 
है । इस कारण वह स्वसम्वेदन छानी अत्यक्षज्ञानी कहलाता है । इसके आत्म- 
तत्त्वका भावरूपमें साक्षात्कार हो जाता है, द्रव्यपिण्डरूपसे इस स्वसम्वेदन 
का साक्ष/तफार नहीं होता। वह तो केबल जानका विषय हैं स्वभावका 
स्वसावरूपमें भावरूप अनुभव होना भावका साक्षातकार है | ऐसा जीव परम 
उपशम परिणाम्म ं स्थित होता है ! 
यद्यपि व्यवहारनयसे यह शआत्मा अनादि वधनमे बद्ध ठहर रहा है 
तो भी शुद्ध निश्चयसे सर्वदोषोसे रहित है। न बद्दा प्रकृति है; न स्थिति 
है, न अनुभाव है, न शठेश है। जेसे रस्सीसे बवी हुई गायको इस दृष्टिसे 
भी देख सकते है कि यह गाय गिरमे से वधो हुई है अर इस दृष्टिसे भी देख 
सकते हैं कि यह गाय है | वस वहां गाय ही गाय दिखनी है, यह गाय बधी 
है यह नहीं दिखता। अथवा इसके साथ गिरमाका सयाग है यह नहीं 
दिखता । ,सो व्यवहारसे यह जीव अनाइिसे वद्ध ठहर रहा है। किन्तु शद्ध 
निश्चयसे सर्वप्रकारके बधनसे रहित है। इस प्रकार अशुद्ध निश्चयनयसें 
यह जीव प्रकृत शुभ अशुभ -क्रियावोंके फल्का कर्ता भोक्ता है । सो यद्द आत्मा 
शुद्धद॒व्याथिकनयसे अपने आत्मीय परम आनन्दरसका ही भोक्ता है। यह 
आनन्द निज शुद्धआत्मतत्त्वकी भावनासे उत्पन्न होता है । एक द्रव्यक्रा दूसरे 
द्रव्यके साथ सम्बन्ध बताना व्यवहार है ओर एक द्रव्यका उसही द्रव्यमें 
उत्पन्न हुए विकारभावोंको बताना अशुद्धनिश्वयनय है । एक ही द्रव्यमें 
उसही द्रव्यकी शुद्धप रिणतिको देखना शुद्धनिश्वयनय है । एक ही द्रव्यक्क , 
ण्क ही स्वभावकों उसी अखणख्डसे देखना वहां परिणतिकी भी दृष्टि नहीं होती, 
किन्तु अनादि अनन्त अद्देतुक पारिणामिकभाव ही दृष्टिगत हों, उसे परमशद्ध 
निश्चयनय कहते हैं । यह जीव व्यवहारसे पुदुगलकर्म के फलको भोगत्रा है । 
निश्चयदृष्टिसे, रागठेषरदिंत आत्माकी भावनासे उत्पन्न वीतराग आनन्दरम 
को भोगता है ओर परमशुद्ध निश्वयनयसे यह जीव किसीका भोक्ता नहीं है, 
अभोक्ता है |  ति 
यथपि व्यवह्वारसे कर्मोके क्षयकरे बाद आत्मा मोक्षका भाजन होता है 
तो भी शुद्ध पारिणामिक हि आक ग्रहण करने वाले शुद्धद्वव्याथिकनयसे 
यह सदा ही मुक्त है। जेंसे अभी कर्ता ओर भोक्ताके बारेमें नय विभाग 
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कक जेसे 
दोता है । इसमें जेसे बवनमें दो द्रव्योपर दृष्टि डाले बिना ध्यांनमे हों आता 
इसी प्रकार छूटना दो द्र॒व्योपर दृष्टि डाले विना नहीं ज्ञानमे श्राता । कोई कहे 
कि जीव वधा है, तो प्रश्न होगा कि किससे वध है ? उत्तरमें उस पर/व्यका 
नाम लिया जायेगा | बस व्यवह्टारतय हो गया। इसी प्रकार कहा जाये कि 
जीत्र छूट गया; तो भ्श्न दवोगा कि किससे छूट गया ? इच्तरमें कहा जायेगा 
कि कमसे छूट गया। लो « पे व्यव्रद्वरनयका दर्शन हो गया। यद्यपि 
व्यवद्दारनयसे यह जीव फर्मक्षयके बाढ़ सोक्षका पात्र होता है तो भी शुद्ध 
पारिणामिक परमभावकों ग्रहण करने वाले शुद्ध द्वव्याधिफनयकी दृष्टिस 
यह तो सदासे दी निजस्वरूप है अथौत्‌ सदा मुक्त है। आत्महितके चाहने 
वाले ज्ञानी सतोंने आत्माके वारेसे, ह्वितके बारेमे जो खोजें की हैं। वे खोजे 
किसीके तो यथाथे पूर्ण सिद्ध हैं । जिसने कि नयविभागका ही आश्रय करके 
विवयको लिया कै किन्तु उनका विपय श्रयथार्थ हो भाता है जिसने नये 
विभागका आश्रय नहीं लिया । वात सच है पर कहनेमें तो एक नयकी ही : 
बात आयेगी । यदि उसकी ही हठ करलें कि यही सच है ओर दूसरी चात 
सच नहीं है तो अयथार्थ हो गया |! इसकों भी छोड़ दिया और स्दृष्टियोंसे 
सच है ॥४ लिया तो यथार्थ हो गया । भ्रपेक्षा लगा दी जाय तो बह सच' 
हो जाता है | 
एक पुरुषके वारेमे जो कि किसी का बाप है। बह किसीका पुत्र भी हैं, 

उसके बारेमें एकने वर्णन किया कि अब यह पिता वन गया, यद बाप है। 
दृष्टि तो यह थी कि अमुक वच्चेका बाप है; पर वह उसको अमुकका वाप हैं 
ऐसी दृष्टि न लगाकर यह ही हृठ कर गया कि यह तो बाप दी है। किसका * 
सभीका | तो इसमें लड़ाई हो जायेगी कि नहीं। बाप है यह बात सच है; पर 
सर्वथा बाप ही है। बस अयथाथे हो गया । इसी प्रकार आत्माके वारेसें जिसने 
जो कुछ निरखा है ठीक है. उनकी वात । कोई सिद्धान्त कद्दता है कि ईश्वर 
सदा मुक्त है अर्थात्‌ सदाशिव है। महदेश्वरकों सदाशिव साना है। रैश्वरका, 
सदासे मुक्त मान लेना गलत नहों है । सदा शिव है ईश्वर अर्थात्‌ अनादिसे 
मुम्त है । स्ण्रूपचतुष्टथकों निरखों, एक महेश्वर द्वी क्या समस्त पदार्थ सदा 
मुक्त हैं, सदाशिव हैं। और इसलिए यह भी सिद्धान्त चला कि समस्त 
विश्व सदाशिवमय है, सदासुक्त है, पर यह बात स्वभावकों लक्ष्यमे लेकर 
बनानेकी थी किन्ठु इसका अंयोग सभीको लक्ष्य चनाकर किया जाये तो वह 
असत्य द्ोगा | इस द्वी वातको भयविभागपूर्वक यहा वतला रह्दे है. कि यद्यपि 
व्यवद्वास्से कर्मक्षयकरे अनन्तर यह जीव मोक्षका भाजक द्वोता है । मोक्षकां 
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पात्र होता है, मुक्त होता है तो भी शुद्ध दैब्याथिकरथसे जो शुद्ध पारियामिक 
परमभांवको, ग्रहण करने वाली हैँ ऐसी शुद्ध द्ृब्याश्रिकनयकी दृष्टिसे यह 
जीव आत्मा सदा भुक्त ही है।. " ह 

पारिणामिक भ,चऊा क्या अर्थ है कि जिसका परिणाम प्रयोजन 
हो, स्वयं तो निश्चज है। स्वय.तो वाल नहीं जाता, चेतनसे,अचेतन नहीं, 
अचेननसे चेनन न॑दीं होता, स्वय न्‍गो अपरिणासी है; पर निरन्तर परिणमते 
हुए रहना उसका प्रयोजन है | कोई किसी धस्तुसे पूछे कि तुम क्‍यों हो जी, 
तुम्हारे हीनेका क्‍य, मतलब है। तुम किस लिए एग्जिस्ट फरते हो ? तुम्हें तो 
कुछ ओ[वश्यकता नहीं; तुम्हारे एग्जिरट करनेका क्‍या प्रयोजन है ! उनका 
उत्तर है हम मोडीफाइ करें हम इसलिए हैं, सबत्र हम परिणमते रहनेके 
लिए हैं हमारे होनेका कोई दूसरा प्रयोजन नहीं हैं | सभी पस्तुवोंकी ओरसे 
यह उत्तर मिलेगा । तो सब वस्तुयें हैं और अपनेमें ही परिणमती हें । दूसरे 
पदार्थोंका द्रष्य) क्षेत्र, काल) भाव कुछ भी ग्रदण नहीं कोई दूसरा करता है । 
तो सभी द्रव्थ सदामुक्त हैं। 

ब्् ्शनसे 

ययपि व्यवझ्वरनयसे यह जीघ इन्द्रियज्षनित ज्ञान और द 
संद्दित है तो भी निश्वचयसे समस्त सकल चिमल केवल ज्ञान दर्शन स्वभाव 
वाज्ञा है। व॑त्तमान हालतमें बताया जा रहा है कि यह जीव व्यवद्धारसे 
इन्द्रियजनित ज्ञान आर दर्शन करके सद्दित है, किन्तु इस ही के अन्दर 
निरख तो इसमे समस्त विश्वको ज,न सकते वाले केवल ज्ञानका ओर केषल 
दर्शनका स्वभाव है| जेसे म्दंग शब्दकी उत्पत्तिक लिए दाथके झाधातकी 
अपेक्षा होती है, पर हाथका आघान हो जाने पर मृदग अपने शब्दको व्यक्त 
क्रनेके लिए फ्रिसीकी अपेक्षा नहीं करता है। उत्पत्ति ओर उद्भूत्ति इन 
दोनोंका अन्तर देखना कि उत्पति्सें तो निमित्त होता है। पर उद्‌भूतिमें 
मिमित्तकी अब अपेक्षा नहीं है | हाथका आघात होनेंके बाद मृदग किसी 
की अपेक्षा नहीं करता । जेसी उसकी योध्यता उस परिणमनके उपयोगसे होती 
है चह्‌ परिणमन चला जा रहा है । इसी प्रकार इन पराक्ष ज्ञानियोंके भी ज्ञनो- 
स्पादनमे तो इन्द्रिय ब मनकी अपेक्षा होती है, किन्तु ज्प्तिम किसीकी अपेक्षा 
नहीं होती, सा यद्यपि व्यवह्दारनयसे यह आत्मतत्त्व इन्द्रियजनित ज्ञानदर्शन 
फो करता है तो भी निश्चयसे फेवल ज्ञानदशन स्त्रभाव वाला है | जो ऐसी 
समस्त शक्तिकी दृष्टि करता दे उसके द्वी यह शक्ति पूर्णतया प्रकट हो सकती 
है। जो अपनी शक्तिकी आरावना नहीं करता उसकी शक्तिका पूर्ण विकास 
नही हो सकता है | शक्तितिकी उपःसना करना यह अत्यन्त उपाडेय तत्त्व हैं । 

भैया  शक्तितकी उपासनाका यह क्रम चहुत दिन तक चला होगा, 


श्र, परमात्मप्रकाश प्रशचन पष्ठ भाग 


पश्चात आत्म किस स्वरूप बाला है ? यह उपयोगमें जब नहीं रह 
सकता और उपासना तो करनी द्वी चाहिए, तथ वह शक्ति ठेवी देवताके 
रूपमें मान्य होने लगी | उस शक्तिका नाम दुर्गा; काली, भवानी, सरस्वती 
आदिऊ रूपमें माना जाने लगा । पर यद्द सब शक्ति धुन वालोंकी 
शक्तिके अपरिचय वालॉकी कलाका एक भुर्तिरूप दै। यही आत्मशक्ति दुर्गा 
कहलाती है | “दु खेन गम्यते प्राप्यते या सा दुर्गा ? जो बड़ी कठिनाईसे प्राप्त 
की जाय उसको डुगो कहते हैं। यह आत्मर्शाक्त बडी दइुर्गम्य है। इसकी 
जानकारी के लिए इसकी रुचि वाले पुरुष सर्च॑स्व त्यागे, अध्ययन करें; मनन 
कर; तप करे) त्याग करें) ये सव चितृशक्तिकी उपत्ब्बिक लिए करें। 
यही है आराध्य देवी | इस आत्मशक्तिमें अनन्त विशेषताए हैं | इस आत्म- 
शफ्तिक शुद्ध विकाससे बडी शांति उत्पन्त होती है ओर विकारोंका, कर्मों 
का सहार हो जाता है।इस आत्मशक्तिके दो रूप दो गये-सद्दारकरूप 
अर निविविस्तारफरूप | जो इस निज दुर्गाका सहारकरूप है उसका तो 
शा है काली) और इसका जो निधिविम्तारकरूप है उसका नाम सरस्वती 
। 
इस ज्ञानशक्तिके स्वभाव बाले, आ'मतत्त्वकी आराधना करने वाले 
पुरुष दो फल्लोंकों जा करते हैं। एक नो सर्ग्रकारकी वाधावोंका संद्दार 
करते हैं ओर दूसरे शातिका विस 7र करते हैं । शातिका विस्तार भी इतना 
ब्रिशाल है इस शक्तिक आलम्बनस कि जिसकी कोई सीमा नहीं है 
संद्ारकका भी इतना विशाल रूप है कि जैसे लोऊमें कहते हैं कि जड़मूलसे 
खो दिया | विफारोंको, कर्मोको जडरूलसे खो दिया, जडमूलसे मिटा दिया । 
ऐसा रूप क्लेनेकों नरकपाल या गुश्डमालाका श्र गार करके बताया है, 
जिसके सहारिणी मूर्ति रूप देखनेसे ऐसा दृश्य सामने आता कि अद्दो ! 
सर करने वाली यह डेवीं है। जिसे मुण्डमाल्ा ही पद्दिननेका शोक होता 
हे और हाथम मुण्डमाला लिए है; खप्परमे खून भरे है; उसका बड़ा सहार 
करा रूप विदित होता है। यह रूप पहिले तो कुछ समय तक कवियोकी, 
कहपना और उनका अलकार वना रहा, किस विषपयका कि यह आत्मशक्ति 
ऐसी मद्दारकशक्ति हैं कि परतत्त्वॉका; दुष्टभार्वोका, विकारोंका यह विनाश 
कर देती है, उनके जडमूलको उखाड देती है । इस तत्त्वकों वत्तानेका उपाय 
एक इस प्रकारकी मूर्ति द्वारा दर्शन करानेका रहा, पर तथ्यसे तो लोग अप- 
रिचित रह गए ओर चाहा अपने घर कझुदुम्ब बगरदाकी शाति औरशान्ति 
मिलती है इस शक्तिकी उपासनासे और इस शक्तिसे अपरिचित रददे। जो 
शक्त भृतिके रूपसे लोगोंफों दृष्ट हों गई उसकी दी उपासनामें जुट गए । इस 
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तरहसे अपनी दृष्टि हटायौ ओर परके विरूप और उन्मांगम अपनी उपासना 
लगा दी) यह विरसूत हो गया कि यह जीव स्वयं ज्ञानदर्शनस्वभावषी है । 

यह जीव यद्यपि व्यवहारसे अपने पाये हुए ढेहके प्रमाण है. तो भी 
निश्चयसे लोकाकाशक प्रमाण असख्यात प्रदेशों है।इंस जीव॑का तेरे 
गुणस्थानमें क्वली समुद्घानके समय लोंकपुर्ण अवस्थामे विशाल विस्तार 
होता है । उस समय लोकीकाशर्म एक एक प्रदेश पर आत्माकों एक-एक 
प्रदेश स्थित होता है। फितने बड़े जीवस्वरूप प्रदेशमे लोकाकाशके प्रमाण 
असख्यात ग्देश न होते तों इनना विशाल नहीं हो सकता था।जो जीब 
अ्भव्य हैं, जिनके कभी फेवल छान नहीं होता है आर न इनने क्ोकाकाश 
प्रमाण व्यापनेक्री स्थिति होती है उन जीवोके भी उतने ही असंख्यात प्रदेश 
हैं। द्रव्य पदार्थ वही है। इस तरह क्षेत्रको अपेक्षामें इस जीवके नयविभाग 
फा विवरण किया । है 

यर्॑पि व्यवह्यरनयसे यह जीव सिकुड़ने ओर फेलनेकी दशासे सहित 
है तो भी मुक्त अबरवामे सिक्ुडने ओर फ्रेलनेकी अवस्थासे रहित है। 
अझातिम शरीर श्रमाण प्रदेश है। यह जीव भावमात्र है ओर भाष प्रदेश 
बिना होता नहों। किसमें भाव हो ? सो यह ज्ञानभाष प्रदेश ही मे रहना है 
यह है असख्यात प्रदेश । पर इस जीवका संकोच और विस्तार होता रहता 
है । सकोच हुआ तो अगुलके असंत्यातगें भाग प्रमाण है; मात्र क्षेत्रमे रह 
जायेगा और विस्तार हो तो लोकाकाशके प्रसाण असख्यात प्रदेश एक-एक 
फरफे फेल जायेगे | यह बात है व्यवहारतयसे, न उससें सकोच है, न विरतार' 
है । ऐसी स्थिति बनती है मुक्त अवस्थाम । मुक्त अवस्थ,से यद्द मुक्त परमात्मा 
श्रतिम शरीरके प्रमाणप्रदेश वाला है। जो जीव जिस शरीरसे मोक्ष गया, 
शरीर छूटनेके बाद भी उतने शरीर प्रमाण यह लोकके अतमे ठह्ता है | 

सिद्ध जीव ल्ोकके अतसे तो इसलिए ठहरेगा कि उसके आगे गठिका 
निमित्तभूत धर्मास्तिकाय द्रव्य नही है। यद्यपि वहा सिद्ध अपने ही प्रदेशोसे 
ठहरते है) पर यहां ही क्‍यों अपनी परिशतिसे न ठहरंगे ? थे तो रागहेपरहित 
है, यहीं ठहर जाते अपने गांवके पासमें | वहा क्यों चले गए ? तो जीबका 
अद्धंगमनं र्घभाव है । जसे मिद्टीसे लिपटी हुई नूमडी पानीम छात्र ढे तो 
जब तक उसमे कीचड़फा सबन्ध है तथ तक तो तूमडी नीचे रहती है ओर 
चह कीचडसे जब घुल जानी है, बेवल तूमडी रह जाती है तो चह स्वभावसे 
ही उपरकफी ओर 2ठ जाती है। इसी अकार इस जीवमें अ्रद्धंगमनका स्वभाव 
है, सो 'अद्धंगमन स्वभावके कारण कर्मकलफसे मुक्त होने पर एकदम उपर 
उहरे जाता है। पर परलोंकप्न 'पतमे ज्यों टहर गया ? इससे आगे निम्ित्त- 
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भूत धर्मासिकाय कईदीं है ? अच्छा यह मो टीप है। विसतु यह अरनिम टैड 
प्रभाण की ययों रद गया ? उसप्रा समावान यह हैं एि शर्मोस मुप दोनेये 
दा धास्मा दीठा बन जागे। ध्रमणा को काररा नहीं शा । आरश बढ़ा बन 
जाने इसका भी वोई फारग्म महीं रहा। संकोध हे रे पिमपर क्मेदियके 
निभिमसे होया । झर्मीका लग हों गशा मो छाब सतीश और विल्‍पर भी 
नरीकीया । सो मद जीय मुख्य च्यादार् से सोच चर उिम्पारमे सटित असित 
शरीर प्रसार होना है। चंद्र आगे चीर ग्रयाया जायेगा । 
लय सस्पर7में स्थकार और निःमययनय-»ान दोनों रष्ियोस 
गुखू यान घल रा है । या जीप बंप स्याद्वास्मयसे उत्पाद “यय भोव्यसे 
गुक है तो भी दत्याथिशनयकी हृष्िसे निम्य टवोंन्कीर्शगन झायर्स्थभाव 
निज शद्ध आस्मद्रंग ह। सो अपाद ध्यय हे रथ है) मिन्‍्म मिस्स चमें झपर 
भिन्न भिन्‍म भगोसे देशसा स्मपद्रारनयुका योग है। ध्सलिश यधपि उीचमें 
हत्पाइस्यय और्यफा होना गरम नहीं टी फिल्‍्लु भिन्‍्म-शिन्स रूपसे बम्टुको 
बकद़ा, इस प्रारएसे यह बबाहार्नयात सिद्धान्त है । पर द्र्याशिशिसयमे 
फैया तो मिव्यटकीशीएपम छाथर एफर्यसाय 3 क्योंकि ठ्रत्यासिक्सय 
प्रय भौर समेदकों रिफ्य करता है। से निशशुद्ध झात्मद्रस्यसों स्ययहार- 
नगसे पदियान फर तप कया फरे दि ऐसे शुद्ध झ्रान्मद्रव्यकों पिन जानकर 
और फिर धमसे विलक्षण परद्रत्य है ऐसा निश्चय पर + परस हृदएर निज 
शायकहयलावग स्थिर ढीसा ?ै। यहा एक उत्तम सफ्स दिया गया है कि 
पल मिजकी जानकर) फिर परद्रच्योका निश्चय करें, उथोफि पहिले पर- 
टज्यॉफी पद्िचान नहीं होनी है फि पहिले पर जान जायें, फिर परसे जो 
गदिन हैं यह मे (“ऐसा पद्दिचान । पहिले निज जाना जाता है संघ ममभ्में 
झाया दे कि जो निज नर्टी है चह सब पर है । तो पहिले मिज शुद्धड त्मद्रत्य 
को जान फरके श्रीर उससे मिलक्षणश परद्रव्यफों जान करे करने योग्य 
कार्य क्या है कि ऐसे शुद्धश्ायफस्वरूय भात्तद्रन्यमे रन द्वोना । 
जगवम फितनी ही प्रकारसे सानन्द्र यद्र जीव मानता है; पर सब 
आनस्दींकी स्योज फरें तो संसारके समस्त झआनन्दोंमे ऐच भरे हुए हैं। खाने 
पीनेफा झानन्द, अपनी पोजीशन लोगोंको रखनेफा आनन्द) परिवार मानने 
का आानर/ ये सय पिव्स्यनाए ही है। किसी आनन्दमें कोई तत्त्व नहीं है । 
एक झआनसुधारस का पान हो तो शद्ध निर्मल आनन्द वा ही मफट दोता है। 
यह निज शुद्ध आत्मतत्त्व कसा है े घौतराग चिदानन्द स्वभाव वाला है | 
सह स्थमाय किस प्रकारसे निर्मित है याने सदुभूत हैं ? समस्त रागादिक 
बिउएपाक त्यागरूपसे यह सत्‌ है। इसमें स्थरसत- कोई विकार नहीं है 
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दर्षशमे हमारा फोटो आ जाता है किन्तु दर्षणका रवभाव फोटो है ही नहों, 
स्वरसत, यग्रपि दपश हैं। दर्पण का प्रतिधिग्वरूप परिणमन पर द्र॒व्योंकी 
ही सन्तिधि निमित्त से है । प्रतिबिम्ब दर्पण सतमे है) पर दर्पण उस सतके 
कारण नहीं है। इसी प्रकार आत्मसत्सें घिकार है। पर आत्मसतके कारण 
विफार नहीं है, ऐसे निर्विकार शुद्ध भ्रात्मतत्वमे जो पुरुष रत होते है थे 
पुरुष धन्य है। 5 
भेया | शुद्ध अनुभव की स्थिति पानेके लिए कुछ कत्तेव्य हैं - सर्वो- 
त्कष्ट कर्तव्य तो ज्ञानसे परिपूर्ण होना अ र कहीं एकान्तरथानमे परनिरालस्ध 
होकर ज्ञानसुवारसका पान करना है। छान न्‍्य तो एकांतमे घच्ड़| जायेगा 
उसे तो परावलस्बन चाहिए। वह अज्ञानी एकातमें न रह सरेगा। एकानमे तो 
शासी ही रह सपेगा। और क्षानी होने पर भी कर्मोंके विपाक साथ चल 
रहे हैं श्र.र वे नोकमोंका आश्रय पाकर अपना फल देते हैं । तो नोकर्मका 
शआश्रय छूटता है एकांतमे पहुचमेसे, क्योकि उसके ऐसी यो-यल है कि हुलक 
जञ.ये तो हुलक जाये और सुधर जाये तो सुधर जाये। ऐसी स्थितिमें न्तान म॑ 
का आश्रय मिटानेके लिए एकांठफका निवास उसे योभ्य है। इत्ना न हो सके 
तो फिर सत्सगति बनाओ | लोगोमे रहे तो मेहियोसे कपायवानोमें न रहे । 
अधिक संग होना चाहिए ज्ञानी बिरक्त पुरुषोका, जिससे आत्मोन्मुखताकी 
प्रेरण। मित्ते । वह्रात्मा इस परमात्मतत्त्वफो वरबाद कर देती है । नहीं तो 
झीर क्‍या है जीवफो जो अपनी ओर नहीं भुकता; बाह्मपद्दा शॉँकी ओर 
मुकता है; चस यही सब क्लेशोंकी जड़ है। यह आत्मा अनादिकालसे क्मोसे 
चुधा है। जब उन कर्मोकां बध है तो बात क्‍या हुईं कि कर्मकि विपापको 
भोगता है। ज्ञाल हो ने पर उन कर्मोंका क्षय द्वोता है । 
कर्म होते हैं तीन तरहके-द्रव्यकमं) भावफर्म आर शप्तिपरिव्तनकर्म । 

इल तीनो करम्मके क्षयसे मोक्ष प्राप्त होता दे । द्रव्यकर्म तो ज्ञानावरणादिक हैं, 
भावफर्म रागादिक हैं और प्रष्निपरिवर्तन कर्म है. ज्ञानका बदलना एक जगह 

स्थिर नहीं रह सकते । ये तीनों प्रक्ारकी क्रिया फर्म जब नष्ट हो जाते हैं तो 
पाप घुलता है। अथवा कर्म दो ही दैं--भावकर्भ और हप्तिपरिवर्तन् पर्म । 
ट्रव्यकर्म तो पृथक कै। पुदूगल ऐक वह आत्साका फर्म केसे हो सकता है ? 

था मास जो परिणसन हुआ वही आात्माका कर्म हैं। रागादिक पिदर 
आात्मावे फम हैं शोर रागादिक विकार नष्ट हो जाने पर भी दुछ समय हक 
हृप्तिपरिधर्तन वना (हुता है। वा का क्षप्पिपरियतंन सोहर्न,य दर्मये (दर 
से नहा होता | घह भ्यारदव गुणुस्थानमे होता है और बारदवे शुररपार मे 
भी पृथफाह्से यह झ्ष्तिपरियतेत्त दोता है। ग्यारदवे गुणस्थानसे *सका साथ 
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नहीं है। वारहव में इन फर्मोके क्षयसे जीव मोक्षका अधिकारी हो जाता है। 
अब वह कर्मरहित है | 

आत्मा जाननहार है, द्रष्टा है, अपने देह प्रमाण है उपसद्दार ओर 
विस्तारका इसमें वर्म है। उत्पादव्ययप्र,व्यस्थरूप ६) अपने चतुष्टयरूप हूँ । 
ऐसे जब अपने श्रद्धान, ह्वान अर आचरणमे आते है. तो साध्यकी सिद्धि 
होती है। सो नयचिभागसे तो जीवको जानते हैं, पर जान करके ऐसी जगह 
उपयोगी होते हैं कि सत्र तयविभाग छूट जाये; फिर न व्यवहार का विकहप 
रहे, न निश्चयका बिकलप रह। ऐसी योग्यता वाले क्वानीसत समता- 
परिणासको करते है । 

अब जो यह जीव उपशमभावको करता है उसकी निन्‍दा द्वारा स्ठुति 
करते हैं, अथौत्‌ समतापरिणाम बालेफा स्तवन करते हैं। जो सुननेमे 
आपके ऐसा लगेगा फ्रि यह तो निन्‍्द्रा की जा रही है और भरी है उसमें 
स्तुति । 

विश्णिवि दोस हवति तसु जो समभाठ करेइ । 

बन्धु जि शिहणइ अप्पणउ अर जशु गदिलु करेइ || ८४ ॥ 

जो साधु समतापरिणामकों करता है, उस साधुमें दो दोष उत्पन्न 
हो जाते हैं| क्या ? एफ तो अपने बन्धुकों नष्ट कर देता है और दूसरे 
जगतके प्राणियोकों पागल बना देता है | अब की तो जा रही है स्तुति, पर 
सुननेमें लग रहा होगा कि निन्‍्दा की जा रही है । जो समतापरिणाम 
करते हैं; वे वन्धुको नष्ट करते है। ब्न्धु शब्द प्राक्ननमें दो अर्थ रखता है | 
चन्धु मायने घरक लोग और दूसरे कर्मका चन्वन।जों समतापरिणामको 
करते हैं वे वन्धुको खत्म करते है| थे कुद्धम्यके लोगोंकों नहीं खत्म करते हैः 
कर्मोकों खत्म करते हैं,। शब्द सुननेमें ऐसा लगना दे कि यह 
वनन्‍्धुकोी खत्म करता है। दूसरा दोप बताया है कि जगको गदल कर देता 
है, जयतकी पागल चना देता है। जो कोई इनके उपदेश सुनते है। वस्त 
शआ्राभूषण त्यागकर, घर द्वार छोडऊूर साधु बन जाते हैं। ऐस[ लोगोंको 
दिखता हैं. कि इनके उपदेशने तो इसे पागल चना दिया है । जेसे किसी 
साधुके उपदेशको सुनकर अपना लड़ा भी साधुके पास रहने लगे या घरकी 
परवाह न करे तो कहते हैं कि साधु महाराजने तो इस लड़केको पागल बचा 
दिया । उसका न घरमे मन लगता, न किसी कामसे चित्त लगता? 
सत्सगम ही रहना सुद्दाता कै दिमाग क्रेक हो गया है। तो दूसरा दोप यह 
बताया है साधु पुरुषका । पर यह क्या दोप है ? यद्द तो स्तबन है ।. 

साधुक सगमें रहकर भक्तके ज्ञानका नेत्र खुल जाता है भर सत्पथ 
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मे लग जाता है। प्राकत साषामें बंधु शब्दके दो अर्थ हैं--एक भाई ओर एक 
ज्ञानावरणादिक कर्मोंका वध। जब निन्दारूप अथ लगावो तो परिवार 
कुटुम्वक भाई को समतापरिणाम वाला साधु खत्म कर देता है यों अर्थ 
करन पर असली अर्थ यह नही है। असली अर्थ तो यह है कि वह कर्मों 
के वपक्रों खत्म करता है। दूसरी वात चु कि क्मंवबधका दोप अब उस 
समतापरिणाम वाले साधुके नहीं है; इसलिए वह स्मभावका धारक नम्न 
द्गम्बर हो जाता है। इनका यह ही काम है कि रद घर छोड़व र फिरना 
ओर दूसरों को भी बेसा ही वन देला। पर यह दोप नही है। गुण दी है । 
मोही जनोंको ये ज्ञानीजन वावले लगते हैं अ,र जल्लानीजनोको ये जगतके 
मोही श्राणी बावले लगते हैं। जगतके आणियोकी दृष्टिमें ज्ञानी पुरुष पागल 
है ओर ज्ञानी पुरुषकी दृष्टिमं ससारके लोग पागल हैं । समतापरिणामका 
यही अर्थ है--अमभेदनयसे देखा गया रागादिरहित परिणाम वर्म कहीं 
बाहर नहीं मिलता है।यह आत्मा ही धर्म युक्त है, सर्बथा ही धर्ममय है । 
बर्मकी पूजा करे, रत्नन्रयकी पूजा करें तो हम इस धर्मंकों बाहर कहा इढे । 
अपने भीतरमें हृढो तो वह धर्म मिल्न जायेगा । वह घधमवारी आत्मा ही धर्म 
है, वह ही रस्नन्रय है । धर्म और कहीं नहीं है। धस ५«व्दका ऋर्थ है रागादिक 
रहित शुद्ध परिणाम । 

रागादिकरहित चिदानन्द स्वभावमय अपने आत्माकों जो परिणमाते 
हैं उन साधुबोंके ये दो दोप कह्टे गए है। बंधु शब्दसे गोन्न अर्थ लिय। और 
ज्ञानावरणादिक बध भी लिया। जिस कारणसे अपने उपशमस्थभावसे 
परमात्मस्वसरूपसे परिणत होता हुआ साधु ज्ञानावरणादिक कर्संचधको नष्ट 
करता है उस कारणसे तो इस साधुक। स्तवन बन गया और जिस कारणसे 
बघुका अर्थ गोत्र लगा ढिया तो व धुका घाती हो गया; तो लोकव्यवहारमे 
वह निनन्‍्दाका पात्र हैं। लोकव्यवद्ारमे ज्ञानीजनोंके लिए तो थे सारे लोग 
पागल मालूम पडते हैं और इन अज्ञानीजनोंके_लिए ज्ञानी पागल मालूम 
दते हैं। कसाई जा रहा हो और साधुके सामनेसे दर्शन हो जायें तो बहीसे 
बह अपने हथियार फेक देता है कि असशुन हो गया। तो चअज्ञानीजनोंको 
ज्ञानी गदल मालूम द्वोते हैं ओर ज्ञानी जनोंको अज्ञानी गहल मालूम होते हैं । 
साधु जगतको गहल कर देता है, इसका अर्थ है कि बह जगतके प्राणियरोंको 
पागल कर देता है| यह उस साधु पुरुषका स्तवन ही है कि बह अपने वधको 
नष्ट करके अपना आत्मकल्याण करता है और ससारको दूर करता है। अब 
श्रोर भी दोष बतलाते है कि जो ज्ञानी समतापरिणामकों करता है उसके 
और भी दोष होता है । 
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अण्णुवि दोसु दवेद तसु जो समभाउ करेइ। 
सत्तुवि मिल्लिबि अप्पणउ परह खिलीलु दवेइ ॥४५॥ 


जो साधु समतापरिणामको करता है उसके ओर भी दोप द्वोता है, 
क्यों कि यह परके तो आधीन हो जाता है अरर अपने आधीन हुए भी श्ु 
को छोड देता है | श्रगर कोई दुश्मन आ गया तो बह उस दुश्मनको छोड 
ढेता हैं। यह दोपके रूपमें बात वनाकर साधुकी स्तुति की गई है | 
एक बार मुजफ्फरनगरमें जहां लाला मित्रसेन जी थे, वहा हम रहे | 
च।तुर्मास फ्िया था तो उत्तकौ बात बनला रहे हैं। उनमें केसी प्रतिभा थी ? 
जब दम जाने लगे तो सभामें वोले कि हमें तो इन्होंने बरबाद कर दिया | 
हमने कहा केसे बरवाद किया ? उन्होंने कहा कि अगर कोई छोटा मोटा पढित 
आगया तो उसकी वात हमे पसद न आग्रेगी भोर आप जैसे यहासे जा रहे 
तो हमारा जेसा पद्विले ध्यान चलता था, चद्द सब ध्यान खो दिया | यह 
बडे जोरकी बात हैं। वात विह्कुल बढ़िया है। इससे अन्छा कोई अनुराग 
प्रदर्शित नहीं कर सकता है । इसमें बाहरसे देखनेमे बिल्कुल दोप लग रहा है, 
पर भीतरमे अपूर्नवात्सल्य मरा हुआ है। यों ही यहा कहा जा रहा 
जो सभनापरिणाम फरता है. उसमें ये दो बड़े ऐच हैं । एक तो परके आधीन 
हो जाता है और अपने आधीन भी शञ्ुकों छोड़ देता है । इसमें स्तुति केसी 
भरी है सो सुनिए। जो पुरुष रागादिकरद्वित निज शुद्ध परमात्मतत्त्वकी 
भावना को करता है तरह पुरुष ज्ञानावरणादिक कर्मरूप शत्रुको निश्चय 
छोड देता है ओर पर शब्दके मायने हैं परमात्मा सो परके अ'्घीन हों 
जाता है अर्थात्‌ परमात्माके आधीन हो जाता है। पर मायने उत्हष्ठ; तो 
परमात्माका आश्रय करके इसका अर्थ है परक अआर्धान दो फरके आत्मीय 
श्ुकों भी छोड़ देता है । इसका झ्राशय यह है कि अपने जो क्वांनावरणादिक _ 
शत्रु हैं उतको छोड देता है और परमात्माका भाश्रय लेता है । इस प्रकार 
मिन्‍्दाके ढगसे तपस्वीकी स्तुति की गईं है। अर्थात जो समतापरिणाम 
करता दे बह कर्मचवनको दूर कर देता है और परम आत्मतत्त्वमें लीन दो 
जाया करतां हैं। इस प्रकार और भी दोष चतला रहें हैं, यह अतिम दोष 
प्रदर्शन है । 
श्रण्णुवि दोसु इवेइ तसु जो समभाउ फरेइ । 
वियलु दृवे विरु इक्कलइ उप्परि जगहँ चठेइ ॥४६॥ 
यह बहुत बड़ा दोष कह्दा जा रहा है। उस साधु पुरुषके जो समता- 
परिणाम कल. एक..भौर दोप द्ोता है। बह क्‍या द्वोता है कि बढ 
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यडा विकल होकर इस जगत्‌ के ऊपर चढना है। इसमे कितनी निन्‍्दा हैं. 
(५ न तपस्त्री साधु वबिकल होकर जगतके ऊपर चढता है। इसका अर्थ 
रेखो । 

विकल होकर अर्थात्‌ शर्र ररहित होकर) वि. मायने रद्दित ओर कल॑ 
सायने शरीर । जा समतापरिणाम फरता है वह शरीरर्॒‌हित द्ोकर अवेला 
जगतके ऊपर लोकके शिग्वर पर चढ़ना है। मायने लोकऊे अंतमे चढता हे । 
ओर इसमें दोपरूप वर्गान तो प्रकट शब्दोम भरा है । विकल होकर इस जगत 
के ऊपर चढ़ता है। जेसे कोई अधसी पुरुष अपने पर हमला करे तो 
कहते है कि यह इतना उद्द्रड है कि हमारे ऊपर चढता है| इसी प्रकार यह 
सप्ततापरिणाम वाला फंसा है कि लोकके ऊपर चढ़ जाता है। प्रशसाका 
अर्थ यद है कि लोक शिखरके ऊपर चढ़कर सिद्ध वन जाता है। यहा यह 
अभिनन्दन है. कि तपस्वी रागादिक विकल्परहित परम उपशमरूप निज 
शुद्ध आत्माकी भावनाकों करता है। वह कल को छोड़कर अर्थात शरीरकों 
छोड़कर लोकफे ऊपर विराजमान हो जाता है। इस शब्दसे स्तुति अकट 
होनी है। कल मायने शरीर, जो भारी वादबिव।द्‌ करे, वचनालाप करे उसे 
कहते हैं कल-फल कर रहा है। मायने वे शरीर-शरीर आपसे भिड़ रहे हैं । 
बचनोसे लडाई हो रही हो उसे फह्दते है कल-कल । जहा आत्माकी बात न 
हो विवेककी वात न हो) वहा तो कन्ञकल है | लडाई भिड़।ईके जद्दा बचत 
वोले जायें उसे कलकल कहते हैं। तो ऐसे कलकलको छोडकर लोकके 
ऊपर समतापरिणाम बाले मुनि ठदरते हैं; इस कारणसे तो द्वो गई स्तुति । 

अथवा जैसे कोई इस जगतूके बीचमे चित्त विकल करके लोगो पर 
जुलुम ढाये। बेसा ही शब्द इस स्थानमें बोला गया है। ये खाधु मद्दांरज 
देखो केसे हैं कि विकल होकर दुनियाके ऊपर चढते हैं। विफलका अथे है 
बेचेन होकर | यहां तपस्वी पुरुषका दोष बताया कि ये साधु महाराज विकल 
होकर लोकके ऊपर चढ जाते है | इसमे सारी प्रशसा ही भरी है। इस साधु 
में सारे थुण ही गुण हैं। ज्ञिस गुण ओर समाधिके श्रतापसे शरीररदित 
होकर तीनों लोकोंके ऊपर विराजमान हो जाता है । इस त्तरद्द उक्त तीन 
गाथावोंमे समतापरिणाम होने वाले साधुकी स्तुति की है। जब किसी पुरुष 
की निन्दात्मक शब्दोसे स्तुति की जाती है तो सम्रको कि स्तुति कर ने वालेका 
यहुत बड़ा प्रेम है। अधिक गदरा प्रेम हुए बिना निन्‍्दा वाले शब्दोंक द्वारा 
स्तुति नही की जा सकती है | तो इसमे समतापरिणामकी स्तुति रूरने बाले 
पुरुषकों समतासे भी कितना अधिक प्रेम है कि समता वाले साशुका स्तथन 
निन्‍्दा वाले शब्दोसे प्रकट कर रहा है । 
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जा णिसि सयत्वहं देहियह जोग्गिड तिहि जग्गेइ । 

जहिं पुण जर्गइ सयल्रु जग. साशिसि भाणिवि सुवेइ ॥ ४६॥ 

जो सब जीवोंकी, आशियोकी रात है, जस रातमे तो थोगी पुरुष 
जागता है और जिसमें समस्त ससारी जीव जागते हैं रस दशाको योगी 
रात मानकर सोता है अर्थात्‌ सर्वश्राणियोंकी रात है ज्ञान आर बेराग्य; 
उनके लिए ज्ञान ओर बेराग्य रात्रि है, सो उस ज्ञान और चैराग्यमें तपस्थी 
जागता है। और सारा ससार जाग रहा है विषयकषायेंमें, सो विषयकपायों 
में योगी सोता है अथवा और विशेत्र इश्टिसे जो आत्माकी सहज शुद्ध 
अवस्था है; चीतराग परसानन्दमय है वह तो ससारके प्राणियोंके लिए रात्रि 
बन रही है। अर्थात्‌ वे प्राणी मिथ्यात्व रागादिक अवकारसे भरे हुए हैं। 
शुद्ध अवस्थाकी और उनकी गति नहीं है । 

जिनकी जिस ओर गति नहीं उसे उनकी रात कहते हैं । और जहा 
गमनागन गति है उसे दिन कहते हैं | तो अज्ञानी जीवकी रात्रि है, शुद्ध 
आत्मअवस्था | इस जगत्‌के ढेही प्राणी जो निज शुद्ध आत्माके सम्बेदनसे 
रदिन हैं उसमें वे सोते रहते हैं | उन्हें चह रा है अर परमयोगी उस 
समय जागता है; अथीत्‌ अपने शुद्ध आ-माफी परिणतिसे निरन्तर सावधान 
रहता है। जों दशा जगनके प्राणियोंके लिए रात्रि वन गई है उस दशामें 
वह योगी जागता रहता दे । मिथ्यात्व, रागादिक विकल्पोसे वह योगी दूर 
हो गया है। तभी तो बद्ध उस दशामें ज|ग सर गा। अ्रवक्रार दूर १ रनेका 
सावन है दीपप्रकाश | तो योगियोंके पास स्वसम्वेदन ज्ञ नक्रा दीपप्रकाश 
है। जब इस आत्माका उपयोग अपने आपके ज्ञानस्वरुपन जाननेगें लगता 
है उस समयके प्रकाश और आलन्दुका वर्णन कोटि जिह्ाबों ढ/रा भी कोई 
नहीं कर सकता | 

मैया ! इस जगके प्राणीको एक अपने उस ज्ञायकस्वरूपका पता 
नहीं है; इसलिए वाह्मवस्तुवोंका मिखारी बनकर रात दिन फ्रठिन परिश्रम 
कर रहा है । परिश्रम भी रात दिन खुब फरता है, अर बह परिश्रम भी खुश 
होकर करता है । किसी भी समय उसे यह ज्ञान नहीं होता कि में उल्दे मार 
पर हू वह योगी पुरुष वीतराग निर्विककप स्वसम्वेद्न ज्ञानरूपी दीपक्के 
प्रकाशसे मिश्यात्य; रागादिक विकद्पाकों दूर कर देता है और उस शुद्ध 
अवस्थामे शुद्ध आत्मतत्त्वके दर्शन द्वारा जागता रहता है । और ये जगतके 
प्/णी सन) वचन कायके व्यापार रात दिन जगते रहते हैं; क्योंकि उन्हें 
शुद्ध परमात्मतत्त्वकी भावना नहीं रही) अपने शुद्ध आत्माका ज्ञान न रहा । 
स| ये रूप अज्ञानी जन विपयकपायोंमें ही जागते रहते हैं| फेसे सजग 
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रहते हैं, अपने विषयकपायोके सचयका केसा हिसाब बनाए रहते हैं। ओर 
जो जितनी वढिया व्यवस्था चन ना आहते हैं वे अपनेकों उतना ही कुशल 
समभते' हैं| पर योगीजन उसे रात मानते हैं, खतरा मानते हैं।वे मन, 
चचन) कायकी शुप्तियोंसे गु्र होकर थोंग निद्रामे सोते रहते हैं, बीतराग 
निर्विकह्प समात्रिमे रत रहते हैं ओर विपयकपायोंसे पराड' मुख रहते हैं । 
जहा सकल जग जागता है वहां योंगी सोता है; और जद्दा योगी जागता है 
बहा सकल जद्दान्‌ सोना है। ऐमी विज्क्षणता है योगोकी श्रोर जगतके अन्य 
प्राणियोंकी । 
इस दोहेमें कया भाव दर्शाया गया है कि बाह्मविषयोमें सोना अर्थात्‌ 

'उनसे पराड मुख्य होना इसको ही उपशम कहते हैं | पहिले कहा था कि जो 
शुद्ध परिणाम करता है उस योगीमें अनेक गुण अकट दोते हैं, जिसका 
फल निन्दावाचक शच्दोंमें रतवन किया गया था| केसे कि इन समतापरि- 
णाम करने वाले यो गियोंमे दो दोप होते है- एक तो बन्धुकों हनता है और 
सर्व जगत्को पागल वना देता है । पर इसमें स्तुति भरी हैं। कर्मबन्धको 
मिदाता है और स्वय शरीर त्याग करके सिद्ध हो जाता है। ओर जिनको 
उनका ज्ञान मिलता है वे भी सब छोड़कर साधु हो जाते हैं । लगता ऐसा 
है कि ज्ञानियोंके ये दोष है, पर दोष नहीं हैं । यह उनकी स्तुति की जा रही 

। अपने शब्ुकों छोड़ देता है ओर परके आबीन हो जाता है। अर्थ क्‍या 
लेना कि जो कमंशल्नु हैं उनक्रों त्याग देता है ओर परमात्माके आधीन होता 

। ओर ढोप क्‍या होता है क्रि जो समतापरिणाम करता है वह विकल 
होकर अकेले इस जगत्‌के ऊपर चढ़ जाता है | कोई विकल होकर अपने 
सिर पर चढ जाय तो उसे अच्छा कहेंगे क्‍या ? नहीं । तो यह ज्ञानी विकल 
होकर अकेले इस लोकफे ऊपर चढ जाता है | अर्थ कया हुआ कि विकल 
होंकर अर्थात्‌ शरीररदित होकर | कल मायने शरीर और वि मायने विगत 
याने . शरीर रदित होकर लोकके शिखर पर विराजमान हो जाता 
है । भगवान्‌ हो गया तो लोकके ऊपर विराजमान द्वो जाता है।ये सब 
गुण उसमे प्रकट दवोते हैं जिसमे उपशम परिणाम होता है । वह उपशम परि* 
शाम क्या है) उस ही को इस ढोहेमे कहा गया है। वाह्मविषयोसे उपेक्ष। हो 
सो जानो कि इस ही का नास उपशम है। 

अब यद्द बतलाते हैं कि ज्ञानी पुरुष परमवीतरागरूप समतापरिणाम 

को छोड करके वाह्यविषयोमें रागको नहीं प्राप्त करता हैं। सो वास्तवमे चही 
ज्ञानी है, और उत्तम होनहार वाला है जो किसी भी लोभमें, प्रतोभनमे 
बीतरागरूप समतापरिणामको नहीं छोड़ता ओर वाह्मविषयोंमे रागको नहीं 
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प्राप्त होता । 

णाणि मुगग्पिणु भाउ समु कित्थु बि जाइ श॒ राउ | 

जेश लहदेसईइ णाणमउ तेशजि अ्रप्पसद्वाउ ॥ ४७॥॥ 

जो परमात्मतत्त्वके ओर रागादिकभावके अन्तरकफों जानता है- ऐसा 
ज्ञानी पुरुष उपशमपरिणामकों कमी नहीं छोडना | उपशमपरिणामर्म दो 
बातें होती हैं- एक तो इन्द्रियविपयोकी अभिलापाका अभाव और राग प 
स्वानुभव्ं परम आत्द्वादका सद्भाव | ददशमपरिणाम वही है कि जिसमें 
किसी भी प्रकारके विवयकी अ्भिन्नापा नहाँ है। जहा अमिलापा है वर्हा 
उपशसपरिणाम नहीँ है, वह तो कणय भाव है। जद्दा विषयोंकी अमिलाषा 
नहीं रही भार शाश्वत रागद्ठ परहित परम आनन्द जहां करने लगता 
उसको द्वी शान्ति परिणाम कहते हैं | इच्छा हो तो शान्ति नहीं होती, शोर 
जहां शान्ति है वद्दा अलॉकफिक आनन्द जगता है । सो ऐसे समतापरिणाम 
को छोडकर ज्ञानी जीव किसी भी वाह्मविषयमे रागको नहीं प्राप्त द्वोता है | 
क्यों नहीं होता ? थों कि वद्द तो समतापरिणामके द्वारा ज्ञानमय निर्दोष 
परमात्मस्थभावका प्राप्त करेगा; वह तो अपने कार्यक्रममें लगा है । वह राग 
क्यों करेगा ? 

भेया ! दु खांके गड्ढेमें पडे रहने ओर शुद्ध आनन्दकी आाप्ति करनेमें 
इनना ही भेद है कि जो बाह्मपदार्थो्में राग कर रहा है वह संसारमें रुलेगा 
और जिसे बाह्यविषयोका राग नहीं रहा, निज शुद्ध ज्ञायकस्वरूपका अनुराभ 
हो गया; बढ़ ससारके सकठोंसे छूटेगा | किसी इन्द्रियका विष्य सुद्दाना; भोजन 
अच्छा मिले ऐसी अमिलाषा जगे अथवा गधका; रूप देखनेका। राग सुननेका 
विकल्प बनाता रहे तो ये सब ससारमें रुलानेके दी कारण हैं। वाद्य स्थि- 
तियोकी कर्म नहीं निरखता कि अमुक त्याग कर दिया, घर छोड़ दिया 
घाधु हो गए, कुछ वेशभूषा बनाया? इसको कर्म नहीं देखता और इन भूषाबों 
को देखकर कर्म नहीं डरता | कर्मोके तो ईमानदारीके काम हैं। क्‍योंकि वे जड़ 
हैं। जड़ पदार्थेमि ईमानदारी रहती है। जड़ तो ईमानदार ही होते हैः 
केन्तु बश्मान चेतन वन सकते हैं। घड़ीमें चाभी भर दो तो वह चलती दी 
(हेगी, चह अपनी ईमानदारीसे नहीं हृटती। पेचपुर्जा खराब द्दो जाय तो 
६ चलेगी, पद्ा भी ईमानदारी दै क्योंकि जिसका निमित्त पाकर जो कार्य 
ब्रह्मा हं।ना चाहिए बह घरावर कर रहा है। ये कर्म ईमानदार हैं। यह पुरुष 
हुकछिपकरा कैसा ही मायाचार रखकर छुछसे कुछ दुनियाको दिखाना चाहे 
गे इस वेश्मानीको जीव कर पाता है, पर कर्मोको तो जेसा निमित्त मिलने 
पर बन्यना चाहे तेसा निमित्त होने पर वे बन्ध कर द्वी रहते हैं । जैसा परि" 
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खास होने पर कर्मोको अलग हो जाना चाहिए बेसा परिणाम मिलने पर 
कर्म अजग दो जाते हैँ । 
भेया ' पुदूगल वेश्मानी नहीं करते, उनमें सेन्‍्स ही नहीं है, किसी 

तरहका आशय ही नहीं है | वद्दा तो उनमे सही निमित्तनेमित्तिक भाव हैं। 
बेसे निमित्तनमित्तिक भाव इस चेतनमें भी हैं, जेसा उद्य आया तेसा इसमें 
परिणमन होता, पर उदयको कौन पूछता है ? ये तो वाह्ममे अपनी परिस्थि- 
तिया बनानेका यत्न करते हैं । उसकी अपेक्ष, यह जीव किननी चेइमानी 
करता हैं; पर यदद जीवकी चेइमानी तब तक चलती रहती है जब तक यह 
विषयोकी अभिलाषा ओर अज्ञानमें रहता है। ज्ञानमयस्वरूप होनेके वाद 
इससे बन्धका परिणाम नहीं रहता है। किसीको दिखाने ओर अपने आप 
को सजानेका इसमें परिणाम नहीं रहता है । वही सात्त्विक बात है। जाप 
करने बैठे हो और कोई सामनेसे अपने परिचय वाला गुजरे तो वहा सेना 
के सिपाद्दीकी तरह जो जत ओर सावधान द्वोकर बेठ जाता है बह वेइसानी 
नहीं है तो और क्‍या है ! क्‍योंकि यद्द बात उसके आयी कि दिखाने, बनाने; 
सजानेका आशय लगा है। हम बुरे हैं तो है ही हैं। ओरोंको दिखाने 
बनानेसे अन्नर न आ जायेगा। हम भत्ते हैं तो अपने लिए भले ही हैं, 
दूसरोकी समझमे न आनेसे अन्तर नहीं आ जाता! तो यह ज्ञानी जीव 
समतापरिणामकों छोड़कर वाह्मविषयोंमें रतिको नहीं प्राप्त होता है। उससे 
क्या होता है कि वह ज्ञानमय पेवल श्ञानसे रचा हुआ आर पेवलकज्ञानमें 

अ्न्तभूत हुए अनन्त शुणमय आरत्मस्वभाव को प्राप्त कर ल्ञेगा। तात्पर्य 
यह है कि ज्ञानी पुरुष शुद्ध आत्माके अनुभवरूप समतापरिणामको छोड़कर, 
बीतराग समाधिभावको छोड़कर वाह्मविषयोंमें रागको नहीं प्राप्त होता है । 

मैया | समनापरिणामके बिना शुद्धआत्माकी प्राप्ति नहीं होती है। 

जिसको दुनियाका संकोच मिट गया वह ज्ञार्न! द्वी अपनी उन्‍नतिके कार्यमें 
सफल्न हो सकता है। जिन्हें लोकका संकोच मिट गया ऐसे प्राणी दो तरहके 
होते हैं--या तो महामूर्ख या महाज्ञानी। या तो मूर्खको दुनियाका सकोच 
नहीं रहता या परमज्ञानीको ठुनियाका सकोच नहीं रहता है। बीचक लोग 
जो न मूर्खमें अपना नाम लिखबाते हैं ओर न ज्ञानी ही होते हैं, ऐसे लोगों 
को ही दुनियाका सकोच'ओर लिद्दाज रद्दता है। यद्दा साधारण सकोच ओर 
लिहाजकी बात नहीं है, किन्तु अपने माने हुए फामके करनेके बीच विग।ड़ 
है तो भी वे श्र्धमिक्चर लोग संकोच आर लिद्दाज करते हैं। ऐसे न ता 
कोई मूर्ख होते हैं और न ऐसे कोई ज्ञानी होते हैं । वे मध्यस्थ लोग ही अपना 
काम बिगड़ जाये तो सहकर सक्रोच ओर लिद्दाज किया करते हैं । ज्लानी 
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पुरुष एक शद्ध आत्मतत्त्व के लाभकों ही अपना सर्वस्थ लाभ जानता है| इस 
कारण किसी भी प्रकार वह समतापरिणामका परित्याग नहीं करता हैं। 

अब यह प्रतिपादन करते हैं; कि ज्ञानी जीव किसी दूसरेकों न कहता 
है, न कदलवाता है, न स्तवन करता है, न निन्‍्दा करता है। किन्तु मोक्षके 
कारणभूत एक समतापरिणामकों ही निश्चयसे जानता हुआ उसमें ही 
अचठा रहता है | 

भणइ भ गावइ णवि थुणइ ग्िदइ णाशि ण कोइ | 

सिद्धिद कारशु भाउससु जाणुतड पर सोइ ॥४८।॥ 

यद्द ज्ञानी पुरुष जिसको निर्विकल्प शू द्ध आत्मतत्त्व हौ रुच गया है 
चह ज्ञानी ध्यानी पुरुष किसीको नहीं कहता है। कहता हुआ भी नहीं कद्दता 
है। सम्यग्हट्टीकी ऐसी स्थिति होती है। एक तो यह अर्थ है कि अन्तरसे 
किसीको कुछ कद्दता ही नहीं है क्‍योंकि अन्तरसे कहनेका परिणाम उनके 
होता हैं जिनके स्वार्थ ओर आसक्ति होती है। वे ही खुश द्वोकर बढी-बढ़ी 
बातें किया करते हैं । ज्ञानी जीवको परिस्थितिवश वोलना भी पडता है! पर 
वह अन्तरसे किसीसे नहीं वोजता | वह जानता है कि कोई दूसरा मेरा 
सुधार, मेरा हित न कर देगा और न कोई शरण हो सकता है। यह वात 
उसके अन्तरमें ऐसी डटकर बेठी हैं जिसके कारण किसीसे नहीं कहता ! 
हुई एक बात । | 

दूसरी बात, ज्ञानी किसी अन्यसे शिष्य बनकर नहीं पढता | इस अर्थ 
में. उस ज्ञानी पुरुषको लेना जो निर्विकल्प समाधिपरिणाममें स्थित हो रहा 
है। उसके पढनकी किया कहा होगी ? ओर न गुरु बनकर वह ज्ञानी किसी 
दूसरेको पढ़ाता है। यह निर्विकल्प ज्ञानी ध्यानी घुरुषकी वात है और 
साधारणतया जेसे ज्ञानी पुरुष कद्ता हुआ भी नहीं कहता है; इसी कार 
कदनेकी प्रेरणा भी नहीं करता है। जैसे यहा भी अपने कामकी सिद्धि 
करवानेके लिए लोगोंकी पहुच द्ोती है। दो चार पुरुषोंसे सिफारिश करवा- 
येगे । कितने ही पुरुष ऐसे उदार गम्भीर भाषके होते हैं. कि जो होना होगा 
सो होगा; क्या कहलवायें, क्या सिफारिश करवायें ? शअ्रपने न्‍्यायसे 
हुए हैं जो होना होगा सो होगा । कितने ही पुरुष इस प्रकारके भी होते हैं । 
ज्वासी पुरुष परमघीर होता है। वह॒ न कहता है। न कहलवाता है अर्थात्‌ 
अन्तरम इस दुनियावी क्रियावोके श्रति उसकी रुचि नहीं रहती है ! 

ज्ञानी पुरुष निन्‍्दा नहा करता, स्तवन नहीं करता । स्तवन कहते हें 
गुणोंका अधिक गान करना ओर कदाचित्‌ जानी गुणोंकी बात कहे तो भी 
बह स्तवन नहीं दे । वह तो जो है उसको कट्द रहा है । ज्ञानी जीच क्रिसीकी 
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बढकर बाते नहीं करता । उसको स्वय दूसरेके गुण सच गए है | सो उन गुणो 
की भक्तिसे भग्कर वह दूसरेके गु्णोंक्री बात कह देता है। पर स्तवन नहीं 
करता है । मायने वह किसीकी लहलोचप्पों नहीं करता और निन्‍्दा नहीं 
करता; क्योंकि निन्‍दामे रखा क्या है ?: किसी पुरुषकी निनन्‍दा भी हम तब 
कर सकेंगे जब कि उन दोपोंको पहिले अपने उपयोगमे फिट करलें । दूसरोंके 
दोषोको पहिले हम अपने उपयोगमे फिट करलें तव हम दूसरेके दोषोंकों बोल 
सकेंगे । फिठ करनेका अर्थ है कि उन दोपोंका अपने उपयोगमे विषय बनाकर 
अपने उपयोगफो दोषमय बना लें | 

जेसे जब यह जीव क्रोव॑मे उपयेग देता है तब यह जीव क्रोघी 
कहलाता है। क्रोधमय कद्दलाता हैं। जब यह मान) माया; लोभमे उपयोग 
देता है तव यह जीव सानमय, माय।मय) लोभमय कइ्दलाना है। यह तो है 
अपने क्रोवकी वात । अपने आपकी भूमिकामें जो क्रोव उत्पन्न हो रदा है 
उसमें उपयोग दें तो वह जीव क्रोधमय हो गया । इस प्रकार दूसरेमे रहने 
वाले दोपों पर यह उपयोग तो दोपमय हो जञायगा। प्रथम तो यह दूसरेके 
दोपषोंका उपयोग ही नहीं कर सकता। यह दूसरेके दोष अपने ज्ञेयमे दोष 
बन जाये; दोपाकार स्वयं बन जायें तब उन दापादिकों उपयोगमें ले सकता 
है । यह निश्चयकी वात कह रहे हैं। दूसरेकां दूसरेकी आत्मामें, दूसरेकी 
परिशति उस दूसरेकी परिणतिमे याने उससे बाहर उसकी गति नहीं हो 
सकती । दूसरेक दोष विपयभूत बनकर ज्लेयाकाररूपसे अपने परिणमनमें 
आयेगे तब हम उनका उपयोग कर सकते है । तो ऐसी स्थितिमे हमने अपने 
को दोषमय वनाया है या नहीं ? जब दस अपनेको दोपमय बना सकेंगे तब 
दूसरों दोपोंको दम कह सकेगे । ु 

दूसरी वान यह है कि दोप कद्दनेसे पहिले इस ही पतित हुए। फिर 
कोई लोकलाभ भी नहीं हैं। दूसरेकी घुराई करके सिद्धि नहीं होती है, 
बल्कि असिद्धि द्ोती है । दूसरेकी निन्‍्दा करनेके फलमे अपनां काम विगड़ 
सकता, पर निन्‍्दा करनेके फलमे सम्पदा मिले, इज्नत मिले, लोकलाभ मिले 
सो नहीं हो सकता है उल्टा कगड़ा दी बढ जायेगा । जिसकी निन्‍्दा करते हैं 
उसके कानों तक वात पहची तो कया वह गम खाकर वठ जायेगा ? क्‍या 
घह बदला चुकानेका पुरुषाथ न करेगा ? श्राय करते ही हैं। तो लोकलाभ 
भी उुछ नहीं है। ज्ञानो जीव लोकलाभ न होने के कारण किसीकी निन्‍्द्रा 
नहीं करता है । इतनी ही बात नहीं है किन्तु अपने को दोपमय वनानेकी 
योग्यता ही नहीं रखता, इस फारण यह दूसरोंकी निन्‍्दा नहीं करता है। और 
फिर करता क्या है? जो सिद्धिक कारणभृत परिणाम हैं रागहपरदित 
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समताभाष है उस समताभाव को फरता है । 

इस दोदहेसे यहा यह तात्पर्य लेना कि परमशाति संयमकी भावन रूप 
जो यह फारणसमयसार है उसको अनुभवता हुश्रा ज्ञानी जीव कोई वाह्य- 
चेष्टाए नहीं करता हैं। एफ अपने समतापरिणामकी रक्ष, करना है। यह 
कारणसमयसार पर्यायरूप है और पर्यायरुप फारणसमयसार तब बनता 

जथ द्रब्यहूप कारणसमयसारका परिचय हो। फेसा है यह मोश्षमार्गहूप 

कारणसमयसार फि विशृद्ध ज्ञान दर्शनस्वरूप जो निज शुद्ध आन्मत्तर्त्व हैं 
उसका सम्यक्‌ श्रद्धान्‌ होना, सम्यस्षान होना और सम्यस्अज्ञभवन होना, यही 
रत्लत्रयरूप फकारणसमयसार है | इसमें निज शद्ध आत्मतत्त्वका श्रद्धान 
करनेकी बात कही है। शुद्ध गुणकी रुचिक कारण पर श्रोर परभाषसे रहित 
क्वल अपनी स्थरूप सत्तामात्र ऐसे शुद्ध आत्माका श्रद्धानू, छान और 
श्रमुमचन दो, सोई साक्षात्‌ सिद्धिका कारण है। ऐसे कारणसमयसारकों 
जानता हुआ ओर मन। बचन कायकों वशर्में करता हुश्रा, अपने आपके 
अनुभव भसादसे यह भेदविज्ञानी पुरुष न कुछ फहता है; न फहनेंकी प्रेरणा 
करता है, न स्तवन करता है और न निन्‍्द करता है | वह तो अपने समता- 
रसका स्वाद लिया करता है | 

अब ऋ्ससे आगेके चार दोहोंमें यह धात श्रकट करेंगे कि जो पुरुष 
निञ शुद्ध आत्मतत्त्वके ध्यानके द्वारा निज शुद्ध आमाको जानता हे बह 
परिग्रहमें। विपयोंमें और देह्में, शत, अन्नतमें रागह प नहीं कर सकता दे । 
शुद्ध श्रात्म को जाननेका उपाय शुद्ध आत्साका ध्यान ही है | बह शुद्ध आत्मा 
का ध्यान सकल्प बिकल्पसे रहित है। पचेन्द्रियक विषयभोगोंकी आकांक्षा 
से रद्वित है, देहसम्बन्धी मुछासि रदित है अथवा सीधे शब्दोमें यों कहो कि 
जेसा आत्माका अपने सत्त्वके कारण सहजस्वरूप है, उस स्वरूपकोजों 
जानता है बह रागढ् पको नहीं फरता है। रागह प करनेका मूल है वहिरग 
ओर अतरग परिभ्रदफी ऋूछा। जो इन्छत्से श्रत, अप्नत आदिकी प्रवृत्ति 
नदीं करता उसके तदूविषयक रागहेप नहीं होता । 

गथह छप्परि परममुणि देंसु वि फरइ ण॒ राठ | 

गथद जेण वियाणियठ मिणणउ अप्पसहा । ४६॥ « 

अन्तरग और बहिरग परिग्ह पर जो सुनिराग ओर इषकों नहीं 
करता है, उसने आत्मस्वमावकों भ्न्थोंसे भिन्न जान लिया हैं। भन्‍्थके दो 
अर्थ हैं- परिप्रद्द और भनन्‍थरचना । तो मुनियोंके पास परिग्रह्द लायक कुछ 
यदि कद्दा जा सकता है तो शास्त्र या प्रन्थ कद्दा जा सकता हैं। इसलिए 
यहा ऐसा शब्द दिया है कि दोनों जगद उसका अर्थ लग जाय । वह भ्रत्थ 
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परिग्रद क्‍्य-क्या चौज हैं | पदिले उसके भाग किए गए हैं- आशभ्यतर 
परिगप्रह ओर बाह्मपरिग्रह, ओर वास्तवमें तो आभ्यंत्तरपरिग्रह ही परिभमरद्द 
। बाह्यपरिभद्‌ तो आश्यतरपरिग्रह बननेमें आश्रयभूत है | वह रच परि- 
ग्रह नहीं है । जो आत्माकों चारों ओरसे जकड़ लेवे उसे परिभ्रह फद्दते हैं । 
आत्माकों जकड़ने वाला, ड टने चाला तो आश्यंत्तरपरिप्द्द हैं, विषयकपाय | 
भैया | बाहरी पढार्थ तो इस आत्माफों छ भी नहीं सकते, जकडेगें 
क्या ? सुदर्शन सेठकों रानीने कितना ही जकडा) सगर आमभ्यंतरपरिम्रह 
नहीं था कामविषयक, सो उसकी आत्मा उस कार्यसे मुक्त दी थी, ओर 
पुष्पडाल मुनिने घर त्यागकर जड्जलमें साधुधर्म अगीकार किया, पर जद्धल 
में रहते हुए भी आशभ्यतरपरिभ्रद्द स्त्रीफा लग गया तो वह शल्यमें थे। उस 
शल्यकों दूर करना पडा तब साधुपदकों निभा सके | तो जकड़ने वाले 
आत्माके ही विभाव हैं, दूसरा कोई नहीं जकड़ता। कोई सोचता होगा यह 
अम्ुुकचंद अमुकलालके आधीन हैं) ये वचे हुए कुट्ठम्बके लोग अमुक पुरुषों 
के आधीन हैं. अथवा ये घडे ग्रहस्थ लोग अमुक-अमुक सेठके आधीन 
अथवा कोई सेठ भी खं,ठे परिणाम करके किसी स्त्री आदिकके आवीन कि 
भध >> ० ३ रु 
यह सत्र जेसा सोचे बेसा नहीं है। गलत है। यहां कोई भी किसी दूसरेके 
आधीन नहीं है, किन्तु इसमें स्वयं विभाव है; विषयक्रषायोंका परिणाम होता 
हैं। सो अपने-अपने वितयक्रपायोंके भावसे सभी आधीन हैं । 
भैया | आज जो शआधीन हैं उन्तके यदि ज्ञानप्रकाश हो जाय तो 
आधीनता मिट जाती है | कृतांतवक्र सेनापति जब तक उसका परिणाम रास 
के स्नेहमे था ओर जो कुछ सेनापतिकों सुविधा सहयोग मित्ञता होगा उस 
प्रलोभनके आधीन था तव तक पराधीन था । रामने सीताको जद्लमें छूड़- 
बाया, क्रतातवकने छोड़ा ओर अलुभच भव किया कि मैं पराधीन हू, और जब 
भीतरमें पराधीनताका भाव सिटा ओर आत्मस्थरूपका परिज्ञान किया तब 
राम &ो मनाने लगे- अरे कृतातचक्र ! कद्दा जड्लस कठोर तप्‌ साध सकोगे, 
केसे कष्ट भोग सकोगे १ कृतातवक्रने यह कहा कि सबसे कठिनतासे त्याग 
ने योग्य बात तो आपका स्नेह था। जब इसने आपका स्नेह छोड़ दिया जो 
बहुत कठिन काम था तत्न परिग्रह) उपसर्ग आदि कोनसे दुर्धर काम हैं? 
जगतके प्राणी केबल अपने-अपने भावत्रोंक आधीन हैं । बस्तुके स्वरूपमें ही 
यह नहीं है कि कोई वस्तु किसी दूसरी वस्तुके आवीन बने । आभ्यंतर- 
परिग्रदकी वात कह रहे है । यह आत्माकों चारो ओरसे घुरी तरहसे जकड़ 
लेता है; बन्धनम कर देता है । सर्वपरिभ्रहोंमें पद्देला परिग्रह है, मिथ्यात्व, 
यह सर्वाधिक चुरा परिग्रह है । वस्तुस्वरूपका जहा यथार्थ भान नहीं है बह 


ज 
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पुरुष पुण्यके ददयमें भले ही हंस, सेले, आदन्थर बढ़ाये; लोगोमे श॒ न बढ़ाये 
उसके उपये गम नो यह माना जा रहा है कि वे बड़े प्रकाशमें हैं, बडे विवेफी 
हूँ; बहुत ऊंचे हैं, पर सनमें गहरा श्रंथकार बसा है । 
भेया | अमसे उत्पन्न होने वात दु खकों मिटानेका अन्य कोई 
इलाज नहीं है । भ्रग मिटे तो श्रमका इलाज है, नहीं तो श्रममे जकड़ा हवा है | 
परिप्रह कहते हैं इसे जो 'आत््माकों अहितमे जक्डदे। जानकर करे तो 
झार न जानफ्र करें तो । एफ सराबत #तमे एक बढ़श्का घर था। सत्य 
घटना है । सो बढ॒ई बढ़ा मरखर था। बहासे मुसाफिर निर्जर्ल और पूछे कि 
अमुक गावकी  फौनसा गेल गया है ? यद्रि गया हा पूरवकों तो बता दिया 
पश्चिमकों | और यह फह देता था कि देखो इस शावके आदमी सभी 
मस्खरे हैं । वे सभी उठ्टा गस्‍्ता करेंगे। जो थे कहें उनकी बात न सानना । 
अच यह गावसे से निकला, सो लोगोंसे पूछे सही रास्ता बताये) पर दस पर 
शेसा भ्रम छा गया कि इस गावरे लोग सब मस्खरें हैं; थे सत्र दिव्लगी व रते 
हैं। सो वह प्रवकी दिशामे चला गया। जब यह दूसरे गावमें पह्चा और 
पूछा तो लोगोंने बनाया कि रास्ता भूल गया हैं) अब उसकी सममगें आ 
गया छि गावके लोग मध्खरे न थे; वही एक मस्खरा था| सो भ्रममें फिसी 
की चात नहीं सानी जा सकनी है । यह ऐसा कठिन रोग है कि इसका इलाज 
ही नहीं ऐ । इसमें उल्टा ही उल्हा जँचता है । 
मिथ्यात्व सर्वाधिक कठित्त परिभ्रह है । पा भहको पिशाच कह्दा है 
और वह पिशाच अपना ही खोटा भाष है | इससे बढ़कर ओर पिशाच 
क्या होगा ? जगतमे अनन्त जीव हैं । उन जीघॉमेंसे टो-तीन जीवॉकी छटनी 
करली कि थे मेरे हैं और उन दो-तीन जीबोके लिए ही अपना तन; मनः 
धन सब छुर्बान द्वो सकता हैं) पर अन्य जीवोंके लिए अपना तन! मन) घन 
नहीं लग सकता । इन अनन्त जीवॉमें से क्वल्न दो, चार लोगोंकों ही छाट 
लिया, इसको कितना कठिन परिम्रद पिशाच कहा जायगा ? लोकव्यवस्था 
की बात जुदी है। करना पड़ता है करो, पर श्रद्धानमें तो यह नहीं रहना 
चाहिए फि ये दो, चार जीव ही मेरे सर्वस्व हैं। अपनी श्रद्धाको सभालना 
चाहिए। ग्रहस्थ भी एकसे एक ज्ञानी दोते हैं जिनका अलौकिक चारित्र 
होता दे | तो मिथ्यातत्व आशभ्यत्तरपरिग्रद है) और स्त्री, पुरुष, नपुसक 
बेढमें जो आकाक्षाएँ होती हैं उन आकफांक्षाोरूप तीन वेद आशभ्यंतर परिम्रह 
हैं। आ्राभ्यंतर परिभ्रह जानकर तो किया ही नहीं जाता। मिथ्यात्व जान 
कर नहीं किया जाता; तो कया क्रोधादिक जानकर किए जाते हैं ? ये सब 
अशज्ञानस्वरूप हैं। जानना पना रहे तो ये नहीं हो सकते । 
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- हास्य, रति, अरति, शोक, भय जुगुप्सा, इन्छ्ा; कपाय आदि सव 
अ्रभ्यंतर परिप्रह हैं। बहुतसे लोग कभी-कभी हंसते रहते हैं, अरे इस जगत्‌ 
में हमने लायक भी कोई स्थिति है क्‍या ? हाले फूले फिरने लायक ससारकी 
फोई स्थिति है कया ? नहीं | यदि शुद्ध आनन्द जगता हो तो जगें, पर जो 
धनावटी हास्य है, हए॑ है। ठिलठिला रहे हैं- जगत्‌के जीवों पर दृष्टि दो भा, 
जहा १०--४ लोग वेंठे हैं वे ऐसा हंसते हैं. कि यदि हसते हुएमें उनका फोटो 
लिया जाये ओर उत्तको ही दिखाया जाय तो पता लगे कि फेसा मुँह वन 
जाता है, किन्तु द्वाले फ़ले फिरते दें । इस संसारकी कोठरीमे कोई भी हपके 
लायक यहा विपय नहीं है | यह परिग्रह पिशाच है, दु ख़ देने वाला साथ है। 
इसी प्रफार रति हैं। को नसे वाह्यपदाथ प्रेम करनेके योग्य हैं ? एक तो 
सप्रस्त पर मेरे आधीन नहीं हैं, दूसरे वे विनाशीक हैं, नष्ट हो जायगे । सो 
जितना संयोगमे हर्ष माना जा रहा हैं उससे कई गुणा ढु-ख वियोगक समय 
में होगा । सो सयोगमे क्या हपे माने वियोगऊे समयमे होने वाले दु खको 
जिनको भोगने की इच्छा न हो, उन्हे चाहिए कि वे सयोगऊे समयमें हर्ष न 
माने | यदि सयोगके समयमे ह॒र्प सानेंगे तो बियोगके समयमे जितना भी 
हर भोगा होगा सारे जीवनमें उसके एबजमें इकबन्रित होकर वियोगके समयमें 
दु ख़ होगा और ये तो अन्ुभवकी बातें हैं श्राप लोगोंकी । 

गृहस्थोकी मुरय दो तपरयायें हैं--एक तो यह हैं कि अपनी आयके 
भीतर ही खर्चकी व्यवस्था बनाना आर क्वल् परिंचारके लिए ही खर्च न 
करना । आधा परिवारके लिए खर्च करे तो आधा सारी दुनियाके उपयोगके 
लिए भी खर्च करें । पहिली तपस्या तो ग्रृहस्थकी यह है। कथावॉसें सना 
होगा कि ऐसे दु खी गरीच पुरुष जिन्हे रोटी भी चेनसे खानेको न मिलती 
थी, सगर दान दे नेकी उनकी प्रकृति थी। कर्भा रोटी बनाया और खाने के 
ससय भिखारी स,मने से थ्राए अंर सागे तो उस दे देते थे । प्रथम तो बिना 
मांगे ही दे देता चाहिए। इस प्रफारकी उमप्रहृति वाले पुरुषोंस यह नहीं हो 
सकता कि रोटी जेसी चीजको दूसरे कनदेदे। चाद़े उन्हें दो एक दिन 
भूखे ही रहना पढ़े । अतमसे इतना पुण्यवत्र उनके हुआ कि फिर इसका आर 
आगे चरित्न है। पहला तप यह है कि अपनी आयक भीतर ही पारिप्रारिक 
खर्च और रानी व्यपस्था बना ली जाथे ओर दूसरप तप यह है कि सयोगफे 
समय सययोगफों विनाशीक मानते हुए सयोगमे हर्प न माना जाये। यह दसरा 
तप यह ह कि सयोगके समय स्योगफ़ो विनाशीझ गानते हुए संयोगस हर्ष 
त्माना जाये। बह दूसरा तप फरे तो फोर । कैसी +र्मनिर्भरा हांनी है । 
पढिला तप तो आफुलताबोसे वचानंके लिए फिया जाता है आर यद दूसरे 
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तप कम न्जिराके लिए है | 
_अह्दा) जानीका केसा पवित्र ज्ञान है कि सयोग बाली बस्ठुसे सयोगके 
समयमें भी आति नहीं की जा रही है किन्तु गुजारा किया जा रहा है और 
यथार्थ ज्ञान क्या जा रहा है। कोन पदार्थ रति करने योग्य है, हप करने 
योग्य है * कोई पदाथ मेरा विगाड़ नहीं कर सकता । मेरा मैं ही विगाड़ कर 
सकता हू । स्वभावके विपरीत चल, रागद्वेष करूँ तो मैं अपना व्गाड़ 
किया करता हू | कोई पदार्थ हृष करने योग्य नहीं है। शोक करने योग्य भी 
कुछ नहीं है। किसका शोक करते हो ? एक आओपधि जिसने प्रफ़कर की 
निज शुद्ध ज्ञायकरवरूपका दर्शन तों उसको शोक द्वोता ही नहीं है । हो भी 
शोक तो जब दवा पी तव शोक खत्म | कद्दा है कमट ? यह तो में पूर्ण ह, 
अवेला हू, जेसा हू तसा ही हू । यहा तो कुछ हानि ही नहीं होती है; कुछ 
बिगाड़ ही नहीं होता है। किस वातका शोक ? अ्रमुकमें १० हजार का टोटा 
पड़ गया$ अमुक मेरे घरमे मर गया, अमुक मित्र मुमसे फ्नारा कर गया 
बड़ा सकट छा गया। शरे एक ज्ञायकरवरूपकी दृष्टि तो दो--यह तो में 
परिपूर्ण, अखण्ड सुरक्षित हु, परिपूर्ण हू । जो सुममे नहीं है वह मुममें कभी 
आ नहों सकता, जो सुममभें है वह मेरेसे कभी निकल नहीं सकता। में तो 
सुरक्षित हू। पूर्ण हूई मेरा छुछ भी बिगाड़ नहीं होता, प्योंका त्यों ह-ऐसे 
शुद्ध ज्ञायकरवरूपकी दृष्टि हो तो शोक एक भी नहीं रद्द सकता है। यह शोक 
परिग्रह कै आत्माके बधनकों जकड़ने वाला भाव है । 
भैया ! मयपरिय्रहकी बात सुनो । भय जितन। पशवोंको नहीं है उससे 
अधिऊ मनुष्योंको है। पशुर्वोपर तो कोई लाठी लेकर ही सामने आजाय 
तथ वे डरते है। किन्तु मतुष्यकों सम्पदा मिली है उसका डर है, आरामसे 
रहते हैं वश भी डर है। बंठे हैं गदूदी पर, फिर भी सयभीत हैं । कब क्या 
कानून वन जाये ! जरमींदारी छिन गईं। मकान भी आधा छिन गया 
किरायेदारॉका हो गया | कोई ऐसा कानून आ जाये कि यद्द भी चला जाये। 
पड़े हैं गददी पर लाखोंकी सम्पदाके हिसाबके बीच हैं, मगर बडे भयभीत हो 
रहे हें। ज्ञानी जीवको किसी भी अकार का भय नहीं होता है। अनररमें 
श्रद्धा है; किसी भी वातका उसके भय नहीं हैं। 'अजी कुट्धम्ब विछुड जायेगा 
तो ? तो कय वे भी सत्‌ पदार्थ हैं, वे भी परिणमनशील हैं, वे भी रहेंगे। 
मिटेगा कोई नहीं । भय किस वातका अ्रजी वे कुद्ुस्वष लोग मिटेंगे तो 
नहीं। विछुड जायेगे तो जहा द्वोंगे वहा होंगे। मनुष्यभव छोड ढेंगे तो भी 
उत्तका वाल बाका नहीं है। चेतन वस्तु हैं, सुरक्षित हे मे उनका विनाश 
तो हो न जायेगए पर मेरे से तो ब्छिड़ गए। भरे तो मेरेमे मिले कह्दा थे, 
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जो बिछुड़नेका सय साना | ज्ञानीशहस्थकी यह औषधि सब र गोंकी अचूक 
दवा है | वह क्‍या है दवा ? स्वभावद्ृष्टि । 

समुद्रके चीच नदीके बीच कछुवा चौंच उठाकर पानीमें चल रहा हो 
ओर ६०-७० विचित्न-विचित्र पश्मी उसकी चोंचकों पकड़ने के लिए चारों 
ओरसे मपटलेका ऊघस कर रहे हों तो कछुवा को एक सहज यत्न करना 
है--चार अगुल नीचे पानौमे चला जाये, बस उसके सारे सकट दूर हो गए। 
अब बतावो वे सारे पक्षी उसका क्या कर लेंगे ? ओर अगर वह कछुवा 
अपनी चोंचक्रो ऊपर किए रहता और शआगे पीछे अपनी चोंचको करके 
अपनी रक्षा करता तो उसके लिए सारे संकट थे। बह सुरक्षित नहीं रह 
सकता था । एक ही उसको अपने संकटोंके मिटानेकी ओंपधि है--क्या«कि 
वह पानीसे चार अगशुल छूच जाय ।' इसी अकार इस ससार के आणी जो कि 
ज्ञानसरोवरमय है उन्होंने अपनी चोंचको बाहर निकाल रखा है; सो उसही 
उपयोग पर सारे संकट आ रहे हैं। अ्रव इतने हजारका टोटा पड़ गया; अब 
घरका यह विछुड़ गया, अब अमुक-अमुक बाधा डाल रहे हैं, सारे संकट 
इस उपयोगकी चोच पर मंडरा रहे हें । यह अपने उपयोगको यहा वहां 
बसाकर दु खी है, यद्वासे अपना उपयोग दृटाया, पद्दा लगाया; दूसरे पदार्थों 
से प्रार्थना करने लगा। सकटोंसे बचने के लिए किसी अन्य पदार्थोंसे 
सहारा लेने लगे तो इस उपायसे यह कथय तक सुरक्षित रह सक्गा १ इसे 
तो एक ही यत्न करता चाहिए कि अपने उपयोगकों उस ज्ञानसरोवरसें 
डुबा लेवे। बस एक ही यह ऐसा यत्न है कि जिस यत्नके होने पर एक साथ 
ही सकडो सकट आक्रमण कर रहे हों तो उनमें से एक भी संकट नहीं रह 
सकता | 
अपनेको आत्मस्थ कर लेना इस शअात्माकी सहज कला है, सहज 
लीला है, खेल-खंलका काम है । पर इसे जो जानता हो उसके लिए यह कला 
है। बस सबसे कठिन यह दी बात है. ओर जान लेने पर सबसे सरल यद्दी 
बात है। इतनी बात हो जाये फिर ओर क्या बात है ? एक बड़ा अभ्यस्त 
मल्ल था | सो लड़ाईमें सबको जीतता हुआ एक राजाकी सभामे पहुचा | वहां 
कद्दा कि मुझसे कोई लड़ना चाहे तो लडे। एक दुर्वल व्यक्ति खड़ा हुआ 
बोला-मैं लड़ गा, किंतु मेरी एक शतें है कि जो मुझसे लड़े वह अखाडेमें 
आते ही गिर जाय; फिर मैं उसे जीत लू गा। अरे इतना ही तो लड़ाईमें 
करना है. और करना क्या है ? शातिके लिए अनेफ यत्न करते हैं, पर इस 
यत्नसे और अविक लगा जाय, इस यत्नकी सफलताके योग्य सगति रहे, 
ज्ञान ध्यान वार्ता रहे) अविक समय बुद्धिमें उपयोग रहे, उस बुद्धिकी ही 
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; । 

धुनि लगे) ऐसा ही यत्न दो तो शांतिका मार्ग सिल्ेगा | पुण्य ठाठकी बात तो 
है कि यदि पुण्य होगा तो श्डडेसे अमसे पुण्य ठाठ हो जायेगा। न 
घुरय होगा तो कितना हों अधिक श्रम किया जाय उससे पुए्य ठाठ न हो 
जायगा ; पुरुषाथे करो तो एक अपने आत्मज्नान, आत्मत्यागफा करो जिससे 
अपना उपयोग निर्मल रहे। ज्ञानी पुरपको कोई भय नहीं रहता है। भयके 
योग्य बात श्राये तो भी चढ़ एक इस ओपधिकों पी लेता क जो समस्त 

रोगोंकी, समस्त सकटोंकों एक साथ विनष्ठ फर देती है। 
यहा आभ्यतरपरिभप्रदकी बात चल रही है कि रागह्प वही नहीं 
फरंता जिसने कि परिग्रदसे सिन्‍त अपने आत्सस्थमायकों जान लिया हो। 
जुगुप्सा श्रर्थात्‌ सल्ानि करना भी एक परिभद्ठ है। जैसे जरा-जरासी 
सलिन चीज्ञोंको देखकर थुकनेकी आदत बनाई जाती है यह भी हमारे ध्यान 
से कुछ अच्छी बात नहीं है। भरे ! जब जुगुप्सारदिन श्रपनी अ'४त बनाने 
जा रहे हैं, तो यहा इननी भी आदन नहीं वन पा रही है कि यथायोग्य। 
यथाशक्ति सर्वे अपवित्र, गन्दी चीजोंसे उपेक्षा किए रहें । सो जरा-जरासी 
बातोंमें नाक सिफोडना) थुकना; नाककों वद करना थे जो आदते के वे भी 
इस मार्गके बहुत बाधक हैं । हा; कोई ऐसी दी वात बहुत द्वी असह्य भरा जाय 
और कदाचित्‌ हो जाय, तो भाई गृहस्थ नहीं निम्ा सकता है| साधुजन 
तो सर्वत्र निजु गुप्स रद्दते हैं । यह तो लॉकिक वात कही है । ओर भाइयों 
सें या अन्य जनोंमें, पापीजनों तकमें भी कद्दा है कि जुगुप्सा परिणाम नहीं 
होता चाहिए | ज्ञानीको अपने श्वानस्वभावका परिचय है। इस कारण 
जुगुप्साका परिप्रह उसके नहीं होता | अब परिभद्दोंकी वात आगे चतायेंगे | 
परिषद तो अन्तरद्डप्ररियद दी है। वाह्मपरिग्रद अन्तरगपरिग्रद 
के बिषतभूत साधन द्वोनेसे-परिभ्रह कद्दा जाता है; पर आत्माका सम्बन्ध 
और परेशानी अन्तरग्के विभावोंसे है, वाह्मपदाथोंसे नहीं'है। वाह्मपदार्थों 
फी तो उनसे वाहर गति ही नहीं ८ । वे मेरी हेरानीके कैसे कारण चन सकते 
हैं? हमारे ही भाव दसारी हे रानीके कारण ४ | इस कारण अन्तरग पिशाच 
भाव ही वास्तव परिग्रह,है । जो जीवकी चारो ओरसे लपेट के ते 
उसे परिग्रद कहते 'हैं | क्राध। मान) माय॥ लोभ चारों; गतियोंके अन्दर 
परिग्रद हैं । क्रोचसे जीव दु खी द्ोवा है; आकुल्नित ही द्ोता है। पर कोघका 
प्यार नहीं छोडता है। यदि इस जीवको क्रोधसे प्यार न होता तो क्रोध 
कभीका छोड़ देता है । क्रोध नहीं छोड़ा जाता है इसका कारण है कि इस 
जीवको कोधसे प्यार है | अ्ज्ञानमावकी खूबिया देख लो, जिस पर क्रोध 
करेगा प्रथम तो बह भी इसे पीड़ा पहुचानेंकी घुनसें रहेगा। कोई छोटा 
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भी जीव हो तो भी पता नहीं कि उसका कब दाव लगे कि बडे पुरुषका 


भी विगाड कर सकता है । + 


वचोकी कहानियोमे एक छोटीसी कद्दानी है कि एक सोते हुए सिंहके 
ऊपर एक छोटासा घूद्दा खेलता था, उछलता था; सिंह वार-वार जग जाता । 
सिंह बड़ा हैरान हुआ । एक वार चूहा सिंहके पजेंमें आरा गया तो चृह्या कहता 

कि बनराज तुम मुझे छोड़ दो, तो में भी क्रभी तुम्हारे काम आऊंगा। 
सिंद सोचना है कि यह घूहा मरे किस काम आयगा ? फिर भी दीन समझ 
कर उस चघृष्ठेोको छोड़ दिया कई द्निके वाद एक' दिन यह शेर किसी 
शिकारीके जालमें फस गया ओर जाल ऐसा घुरा होता है कि सयों-ज्यों 
निकलनेकी कोशिश करो त्यो-त्यों जालसे इृढ फसता जाता हैं। उस जाल 
में कंसकर बह सिंह पराधीन हुआ आर वहीं पड़ गया। कुछ समय बाद 
वही 'वृहा आया ओर उस सिंहको परेशानीमे देखकर चृहा बोला कि “में 
वही घूटा हु जिसने आपको आश्वासन दिया था कि में भी आपके किसी 
कामसे आऊँगा ओर आपने मुझे छोड़ दिया था ।” चूहा कद्दना है कि 
* घबड़ाओ मत मैं तुम्हारे सकटको अभी दूर कर दूंगा।” क्‍या किया उस 
चूहे ने कि अपने दांतोसे जालको काटा। सिह स्वतन्त्र हों गया | तो यह 
सममना कि अमुक छोटा है उसको पीट ढें, क्रोध करदे तो यह मेरां क्‍या 
कर लेगा- ऐसा समकना श्रम है। छोटा भी कभी किसीके काम आ सकता 
अथवा कोर कास आये या न आये इससे क्‍या मतलब है ? क्रोध करने 

बाला जीव क्रोध करने फ कारण स्वय आकुलित दो जाता है । 

देखो भेया ! यह जीव इस ही क्रोधके फारण छु ख़ भोगता जाता है 
ओर उस ही क्रोधको प्यार करता जाता है । कभी किसी मरगड़ेमें क्रोध 
शान्त होता हुआ दिखता है तो उसे यह फिक्र पढ़ जाती है कि कहीं मेरा 
क्रोध कम दो गया तो इसको मजा तो कुछ भी नहीं चखा पाया; सो यत्न 
करता है कि मेरा क्रोध आर बढ़े। यह क्रोध श्न्नानकी स्थितिसे होता है; 
यह क्रोध मह्ठा पिशाच है; परिग्द्द है। - 

मान भी पिशाच है। पन्तानी इस पर्यायके अभिमानमें अपने आप 
को बडा देखता ऐड ओर अन्य सच लोग उसे तुन्छ प्रनीत द्वोते हैं । ऐसा 
भान करनेसे यह जीच क्‍या लाभ पा लेता है ? कुछ यहाके लोगोंके मान लेने 
से कोई उत्कृष्ट शान्ति तो नहीं मिल जाती । यह सद्य हमारे किस काम आा 
सकता है- ऐसी भी बात नहीं है। फिर भो अज्ानमें यह जीय ऐसी कल्पनाएं 
बनाता है कि अपनेको बड़ मानना है आर दूसरोंको तुच्छ गिलता है । 
इस घम्डके परिणाममे वह अपनेको दु खी ही नहों मानता है, वल्कि उससे 
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राग भी करता है । 
जेसे मान दुर्भातव पिशाच है वैसे डी माया, लोभ भी मद्दापिशाच हैं। 
भायावी चित्तमें तो धर्मका प्रवेश भी नहीं हों सकता । लोभका तो दुर्निवार 
वेग है। किसीसे अपना बेर निकालना हो तो सब्रसे बढ़ा दड देना यह 
,कि उसे कुछ परिग्रह लगाकर उसके लोभ बढ़ा देनेके कारण वन जावो | 
इससे अधिक वरयादी करनेका उपाय ओर कुछ न मिलेगा | हम आपको 
वरबादीऊा उपाय नहीं बता रहे; किन्तु लोग ऐसा फर रहे हैं। और बैरी 
बनकर भी अपनेको वन्धु बता रहे हैं । इस ही चातकों इन शब्दामें कहा है । 
इस अकार ये १४ आश्यतर परिय्रह हैं, जिनके ऊपर मुनि राग नहीं 
फरता है. और न हप करता है। भव्र कुछ दस प्रकारके वाह्मपरिप्रह कहे 
जा रहे हैं। खेत, मकान। सोना। घन, रकस, गोधल, घान्य, दासी, ढास 
ओर घस्त्र तथा भाड़े बतेन ऐसे १० प्रकारके बाह्य परिग्रह हैं । इसमे भी 
साधुके रागद्वेष नहीं होता है। ऐसे बाह्य ओर अन्तरंग परिग्रहकी सब 
जगई सब कालोंमें मल। वचन; कायसे, हृतकारित अनुमोदनासे त्याग करके 
ज्ञाती सत बीतराग निर्श्िकल्प समाधिमें स्थित द्वोता हैं| यह समाधि शुद्ध 
आत्माफी उपलब्ध्रिरूप है। श्रात्माका जेसा शुद्ध केवल श्ानमात्र स्वरूप 
ऐसे शानमात्र स्वरूपकी हृष्टि रहता चस यही निर्विकल्प समाधि है।इस 
निर्चिकत्प समाधिमें स्थित दहोकर'जो वाद्य ओर अन्तरग परिय्दहोंसे भिन्‍न 
आत्माकों जानता है वह परिभद्दोंके ऊपर रागको नहीं करता है। यह सब 
पर्णन ऐसे गुण विशिष्ट निम्न न्थ,पुरुषके दी शोभा देते हैं, परिग्रह वात्ते 
पुरुयक लिए शोभा नहीं देते, अर्थात्‌ परिग्रदर्मे आसक् पुरुष इन वचनों 
को सुनता द्वी कहा है? जो मुनि किसी भी पकारके परिगह पर न राग 
करता हैं। सु ढ्व प करता है बह द्वी परिग्रहसे मिन्‍न आत्माके शुद्ध ल्ञानस्वभाव 
को जानता है। अब विपयके सम्बन्धमें मुनिकी वृत्तिकी बात कहते हैं। 
पिसयहँ उप्परि परममुणि ऐेसु ति करइ ण राउ | ४ 
विसयहदूँ जेण वियाणियठ भिण्णठ अप्प सद्दाद ॥ 2० | 
विषयके ऊपर परम मुनि न राग फरते हैं; न हंष करते है ओर 
विषयोसे भिन्‍न आत्माको जानते हैं। जो रागह्ट व नहीं करते, उन्होंने ही 
झात्माके स्वभावकों जाना है। यह विषय क्‍या है? जो द्रब्येन्द्रिय अर 
भावेन्द्रियके द्वारा विषयभूत होते हैं उन्हें दी विषय कददते हें। द्रब्येन्द्रिय 
तो हैं शरीरमें बनी हुई ये इन्द्रिया आर भावेन्द्रिय वे हैं जो इन इन्द्रियोकि 
निमित्तसे कहपना होती है। इनके द्वारा ग्राक्षजों विषय है, जिन्हें कभी 
देखा) सुना और अलुभव किया है; उन सब विषगोंकों सबंदा सर्वेत्र मन, 
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घबचन, कायसे कृपकारित अलनुमोदनासे परित्याग करते हैं | न तो विषयों 
की कोई बात करते हे न कराते हैं,न उनकी अनुमोदना करते हैं। उन 
विषयोंको त्यागकर मुनिजन एक निज शुद्ध आत्माकी भाषनासे उत्पन्न राग- 
छेषरहित परम आनन्‍्ःसय एकत्वकी अलुभूतिके रसके स्थादसे ठृप्त रहते हैं। 

भेया ! सारा भवितव्य इस ज्ञानकी कलापर निर्भर है। जो अपने 
अन्तरमें ज्ञानकी कलसे चूका, अज्ञानमें लगा, बस वही गरीब है ओर जो 
ज्ञानकी कलामें उपयुक्त होता हैं वही अमीर है । पुण्यके उदयमें यद्‌ जड़ 
सम्पदा मिली है, उससे क्या अमीरपन है ? बह तो दु ख देनेके लिए आई 
है । धनी होकर गरीब हो जानेमें कितने क्लेश होते हैं । जो जीवनमें शुरूसे 
ही गरीब है वह चेनसे रहता है। जिस जिसको सम्पदा मिली हैं उसकी 
सम्पदा अवश्य जिछुडेगी, किसी भी प्रकार बिछुडे । शाश्यत संयोग नहीं है । 
जब बह सम्प विछुडेगी उस परिस्थितिमे दुःख होगा । सो जो सुनि सुखकी 
भावनाको त्यागकर एक शाश्वत, स्वाधीन आलन्दसे दृप्त होकर विषयोंसे 
भिन्न शुद्ध आत्माका अनुभव करता हैं बह मुनि पंचेन्द्रियके विषयोसें राग 
ओर हंषको नहीं करता है । 

यह चर्चा उनको शोभा देती है जो पंचेन्द्रियके विषय सुखसे निदृत्त 
होकर निज शुद्ध आत्मसुखमें ठप्त' होते हैं उनको यद ज्ञान शोभा देता कै पर 
विषयासक्त पुरुषके सम्बन्धमें यह बात कहनी शोभा नहीं देती है. अथवा 
अपन सुखसे ऐसी ऐसी बात कद्दना उसीके ही शोभा देता है जो यह कर 
, सकता है ओर जो नहीं कर सकता हद उसके मुखसे यह कद्दी और सुनी हुई 
बात एक रूढिमें आ जाती है । कददना चाहिए, हम कह दे, तुम सुन लो, बस 
इतनेमें द्वी वह सत्र कार्यक्रम समाप्त द्वोता है। उनको यह व्याख्यान शोभा 
नहीं ऐेता है । जेसे कहते है ना कि जो खुद शुद्ध खाये बह दूसरोको गुड़के 
त्यागकी बात कह्दे तो शोभा नहीं देता है। जो खुद बीडी सिगरेट पिये और 
दूमरोको न पीनेका व्याख्यान दे तो शोभा नहीं ढेता । उससे दूसरोंके चित्त 
में वात नहीं जमती । यह सब व्याख्यान विरक्त सतोंके द्वी शोभित होता है । 
ला पुरुषोंके लिए यह शोभा नहीं देता हैं । 

जैसे शुभोषयोग देय है, शुभोपयोग विप है। ऐसा चर्णान उनको शोभा 
देता है जो अशुभोपयोगसे छूट गए' हैं ओर शुद्धोपयोगके लिए निरन्तर 
प्रयत्तशील होते हैं उन्हें शोसा देता है। वात यय्यपि सदी है--शुभोपयोग 
विकार है; देय भी है। वंधनमें डालने बाला भी है, पर यह कहना उन्‍हें 
शोभित होता है। उनके प्रति शोभित होता है जो अशुभोपयोगसे मुक्त हो कर 
ओर शुभोपयोगको भी देय जानकर उससे निदृत्त होकर शुद्धोपयोगमें स्थित 
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होनेको झुछ ह भी रखता हो । बसे ही यह प्रक्ृत बर्णन ज्ञानी संत पुरुषों 
को शोभा देता है। जो झुनि विषयोंके ऊपर ग़ागद् प को नहीं करता है उसने 
ही विपयोंसे मिन्‍न आत्माके स्वभावकों जाना अ्रथवा जिसने विष्योसे 
भिन्न आत्माके स्वभावकों जाना है वही परममुनि विषयोके ऊपर न राग 

करता है, न दव प करता है। श्रव देहके सम्बन्धर्में उस ज्ञानी मुनिकी एक 
समताकी वृत्ति होती है, इस विषयक्रा वर्णन करते हैं । 

देहह उप्परि परममुणि देसु वि करइ श॒ राउ | 

देहह जेश वियारियड मिएणउ अप्पसहार ॥५ १॥ 

परममुनि देहके ऊपर नद्व प करता है, न राग करता है। क्योंकि 
उसने देहसे मिन्‍न आत्माके स्वभाव को, पहिचान लिया है । ये देहजन्मसे 
जितने भी काल्पनिक सुख हैं वे सब दु ख ही हैं । कितने ऐव है. इस देहजन्य 
सुखमें ! एक तो यह पराधीन है, कर्मांका ठीक उदय हो तो विषय साधन 
मिलते हैं ओर फिर कर्मोक सहायक नोकम भी सहज प्राप्त हो तो इछ सुख 
मिलता है, किन्तु यह स्थिति एक तो क्षणिक है ओर क्षरिक होते हुए भी 
जीवफे परिणामक आधीन नहीं है। वह चाहे तो हो ही जाये; परमें ऐसी 
परिणति कभी हो नहीं सकती । दूसरे इस सुरूमे बाधाएँ वहुत हैं। सो उन 
याधावोंको सभी जानते हैं। जिसने जिस बातें सुख माना है अं र सुखके 
लिए यत्न किया है उसमें उसे बाधाएँ ही बहुत मिलती हैं । ससारका स्वरूप 
ही ऐसा है कि ससारके सुखमे चावा रहती हैं ९ 

यह ठेहजन्य छुख बाधासद्वित है; इतनी ही वात नहीं है किन्तु 
विच्छिन्न है नष्ट हो जाता हे भोजन करते समय कोर गुटक लेने पर 
फिर यद्द तरसता ही रहता है कि स्वाद गया। यह भीतर पेटमें कोर न 
जाता मु हमें दी बना रहता तो आनन्द रहता | कितन्ती देरका सुख है ? इस 
सारी जीभसे स्वाद नहीं मिलता है । जीभके बीचमें चीज रख लो तो स्वाद न 
मिल्लेगा । इस जीभके अतकी जरा सी नोकमें यह ऐच है. उस नोकमें जब तंक 
स्पर्श रहता है तब तक स्वाद आता है। कहासे यह स्वाद्‌ आ जाता है 
और केसा ज्ञान बन जाता कि यह मीठा है; यह भला है। ये गृढ़ वातें हैं । 
इन गूड वातों का जब इल नहीं हो पाता तो लोग यह कद्द देते हैं कि सब 
इश्वरकी लीला है। स्वाद ले रहे हैं। सो है ईश्वरकी लीला | यह जीव 
अनन्त आनन्दके स्वभाववाला है । यह उपयोगमें आता है । बिगड़ता हे तो 
कहा तक यह बिगड़, आखिर प्रभुस्वरूप ही तो है। सो इसमें निमित्त- 
सैमित्तिफ भावपूवंक जेसी जो लीला द्वोती है वह इस जीवके सम्बन्धकी 
लीला है | यद वेहजन्य सुख नष्ट द्वो जाता है । इसे क्‍या सुख मानते हो ? 
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ये तो दु-खस्वस्प ही है | 

ये देहजन्य सुख वन्धके कारण हैं. ओर तिस पर भी ये विषम हें । 
कभी हैं, कभी नहीं, कभी व है हैं, कभी थोडे हैं।येभोगनेमे तो सस्ते 
लगते हैं) पर बडे मेहगे पड़ते हैं । ऐसे इस इन्द्रिय द्वारा आप्त सुखकों क्या 
सुख कहा जाय ? वह तो दुख़द्दी हैं। ऐसे इस देहजनित सुखकों मुनिजन 
सन) बचन) कायसे परित्याग कर देते हैं । स्बत्र ओर सबंदा दूर रहनेके 
सकल्पपूर्वक छृतकारित अनुमोदनासे सुखका परित्याय कर देते हैं, 
॥ दा उरहिन निर्विकल्प समाधिके बल्से निज परमात्मतत्त्वमें स्थित 

| 

भैया | यह निज परमःत्मतत्त्व परमार्थिक अनाकुलतारूप सुखमय है | 
इस परमात्माका स्वरूप ही ज्ञान और आनन्द है। संकट) अज्ञान 
उपाधिकृ प्रतित्रिम्व है। स्वरूप नहीं है| जेसे दर्पणका स्वरूप तो स्वच्छता 
है। उस दर्पणमें जो प्रतिविम्ब पड़ गया दै। वह प्रतिविम्ब दर्पणमें विकार 
रूप है; दर्पणका स्वरूप नहीं है । इसी प्रकार जो आनन्द है वद्द तो जीचका 
स्व॒रूप है; विज्लास दैं। विकास है ओर जो दु ख है वह उपाधिका अतिविम्ध 
है | ऐसी अनाकुलतारूप आनन्द्मय निजपरमात्मामें स्थित होकर जो मुनि 
देहसे भिन्‍न निज शुद्ध आत्माको जानता है; वह ही इस देहके ऊपर राग और 
हु षको नही करता है। जिसकी देहके विषयमें कोई प्र्लोसन नहीं लगा है। 
बही तो देहका साक्षी रद सकता है । कैसी उत्कृष्ट बात यह कह्दी जा रही है 
कि ढेहमें भी ज्ञानी पुरुषका रागद्वेष नहीं रहता है। यह व्याख्यान उनको 
ही शोभा देता है, जो देहक्री मंमताको छोडकर देहके सुखका अज्ुभव नहीं 
करते हैं । चर्चा तो सभीको कर लेनी चाहिए, मगर शोभाकी वात कट्ठी जा 
रही है कि शोभित उन्हीं पुरुषोंको होता है, जो देहकी मसताकों त्याग कर 
देह सखका अनुभव नहीं करता और शाश्वत, स्वावीन 'आनन्दकी उपलब्धि 
लिए यत्नशील रहते है ।. 

जो जीव ढेहकी घनी समता लिए हैं, व समाजमें अपनी पेठ करने 
की ममता लिए है, सो समाजमें चेठऋर धर्मकी वातोंकों हांकना 
तो चाहिए नहीं तो वढ़प्पन केसे रद्द सकता है ? बुरी बातें कइने 
से बड़प्पन तो नहीं होता । कद्दनी तो ऊँची द्वी वात चहिए,त्तव जाकर 
समाजमे वड़प्पन रह सकता हैं, सो इस लोकनी तिके श्रनुसार जो ऐसा चोले- 
देह अपविन्र है। भिन्‍न है) इस देहसे जीवका क्‍या मत व है? किस लिए 
घोल रहे हैं कि लोगोमे मेरा वड्प्पन हो ? आचायदेव कहते हैं कि ऐसे 
विषयासक पुरुषोंकों यह व्याख्यान शोसा नहीं ढेना है । तात्पय यह है कि 
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छुछ-कुछ इसमे कदम वढाना चादिए, परिग्रहमें ममता न हो, देहमें ममता 
न दो, विष्योग ममता न हो; ऐसा अपना छुछ पुरुषा्थ करना च हिंए । तब्र 
अपने आपके उपयोगमें अपने आपकी शोभा हे, किसीफों कुछ दिखाने 
ब्नानेसे काम न बनेगा। 

रे कप कप 

भया | कोई न जाने; फोई न माने विन्तु यह स्वयं सहज शुद्ध पवित्र 
की भावना रखे तो इसका कल्याण हो सकता है। अनेक पुरुष आये गये 
भव छोडकर, अपनी करनी फर गये, अब उनको यहाकी वानोंमें क्या शरण 
है? जिसने अपना सस्कार उत्तम बनाया। बह उस सस्क रको लेकर गया 
शोर इस अपनी निजकी कमाईए कारण यहा भी सख पा रहा होगा । पर 
यहां जीव न तो निउष्ट रहा, पापमय रहा, किन्तु समाजमें ऋपने भत्ते श्वयार 
से। सजावटसे चड़ी बुद्धिमानीकी मुद्रा दिखाते हुए अपनी पठ बनायी तो 
यह नकल तो इस जीवको काम न ठेगी । सो जो तत्त्वज्ञान दत्पन्त करके 
निज श्रात्मतत्त्वकी रूचिसे धर्मकार्यम चले तो उसको न्लाभ होता है | इस 
प्रकार उन चार वातोंमें से तीन विष्योका बर्शन कर दिया गया कि क्षानी 
परम भुनिसत पुरुषके नतो परिग्रहमें रागद्वपद्दोता है ओर न विषयमें 
रागह्ेप होता है तथा न देहमे रागद्वप द्वोता है। 

शअद्दो | कहा हैं ऐसे ज्ञानी जीब ? यहा तो जिसे जो शरीर मिला हैं; 
उस शरीरमें ही निरन्तर दृष्टि रहनी है। अच्छा खायें) भला खावें। मन्त 
स्वच्छुन्द करके खावें, अपना स्वार्थ सिद्ध करें। दूसरों पर इछ भी बीते उसका 
कुछ भी ध्यान न दो) ऐसे मलुष्योसे मरा हुआ यह ससार है। बिरले ही 
संत पुरुष ऐसे हैं, जो चाहे अपने आपको कुछ दुखित करलें) पर दूसरोंको 
दु'खी फरनेकी भावना नहीं करते हैं। सब जीवॉव रूखी होनेकी श्रन्तरमें 
भावना जगाते हैं । जिसके दूसरोकों सुखी करनेको भावना होती है उसफा 
यथाशक्षिंत दूसरोंके सकट हरनेके लिए उद्यम भी होता है; अन्यथा ये वचन 
भी उसको शोभा नहीं देते। दूसरोंके सुखी हे करनेकी भावनाकी चात मुखसे 
बोलना उनको शोभा नहीं देता, जो दूसरॉके सुखी करनेके लिए अपना 
व्यावहारिक यत्त नहीं करते है। किनमें राग करे ? सब असार हैं, अद्दित 
है, ऐसा स्पष्ट परिज्ञान पन साधु पुरुषों ही होता है जिन्होंने परसे और 
परभाषोंसे भिन्‍न अपने आपके सहजस्वरूपका परिचय म्राप्त कर लिया है ! 

जगत्‌क जोच वेहजन्म सुखसे अनुरक्त दोते है, किन्तु यह देहजन्य 
सख कैसा है! फह्दले मात्रसे सुख है; पर वास्तवमें दुख हीं है। क्‍योंकि 
शारीरिक सूख अथवा इन्दियके द्वारा प्राप्त हुआ सुख प्रथम तो पराधीन है । 
कौनसा इन्द्रिथरसुल ऐसा है जो स्वाधीन है ! सिनेमा देखते है तो पसा 


दोहा ४२ 


चाहिए, पिताजीसे छुट्टी चाहिए, फिर समय पर पहुचें न पहुचे; कोई बीच 
में बाधा आ गई। कितनी पराधीनता है" भोजन करता है तो' सामान 
जुटाबो, भोजन बनाबों । सामानके लिए ८सा भी चाहिए, स्भी कर की 
आधीनताएँ हैं । परिश्रम करे तब बने । ओर कितनी देरके लावें ? वह एक 
सेक्स्‍्डफ स्थादके लिए। एक सेवेण्डके उस भोजनके सुखके लिए कितना 
समय व्यतीत हुआ ? ६ घंटेका । और जब खा चुके तो बरतन माजते समय 
नानीकी खबर आती है। तो कोनसा सुख ऐसा है जो स्वाधीन हो ? 

देहज सुख पराधीघ है, इनने पर भी बावारहित नहीं है, किन्तु अनेक 
बाधाए उनके बीच आया करती है । खेर, बाघ।सहित भी हो, पराधीन भी 
हो, मगर सुख बना रहे चिरकाल तक, जब तक्‌ चाहते हैं तो भी गनीसत थी, 


] 


मगर चिरकाल तक नहीं रह पाता | मुँहसे क र निकल गया। फिर फोरसे 
कितनी ही प्रार्थना करो कि ऐ कौर ! तू थोड़ा स्वाद अर दे दे तो वह नहीं दे 
सकता है। विन्छिन्न हो जाता है। प्रकृति ही ऐसी है इन्द्रियसुखकी कि 
थोड़े क्षणकों होता है ओर फिर बिनिष्ट हो जाता है। खेर, विनष्ट भी हो 
जाये; मगर कोई भावी वधन न हो जाता तो भी गनीमत थी । सो ऐसा भी 
नहीं है । उस सुखसे लुट भी गये और आंगेके लिए बंध गये । 

इन्द्रिय सुखमें अनुरक्ति द्वोेनेका अर्थ यह है कि लुट गए। तो देहजन्य 
सुखबधका कारण है, और कभी कम कभी प्यादा, ऐसी विषमता भी है। 
कोई एकसा ही सुख बना रहे या जेसा भी ढग द्वो तेसा रहे तो उसमे य्यादा 
तकलीफ नहीं है | बडे होकर छोटे दो गए, छोटे होकर बडे हो गए। इन सच 
बातोंमे तकलीफ है। जेसा है तसा द्वी रह जाये तो उसमें आपत्ति नहीं है । 
पर छोटे से बढ़ा) बडे से छोटा होने लगे तो उसमे आपत्ति हैं। नये-नये 
विकल्प करन नई-नई व्यवस्था बनाना) इसमे ही सारा समय गुजरा है। 
और बडे से छोटे हुए तो हींडते हैं, तरसते हैं, सोचते हैं पढिलेके वड़प्पनको 
ओर यो हींड कर ढु-खी दोते हैं । सो इन्द्रियजन्य सुखोमें बड़ा क्लेश है । 
ये जितने भी देहजनित सुख हैं वे देखे हुए हो; सुने हुए हो, अथवा खुद 
पर गुजरे हुए दो, उन समस्त सुखोको ज्ञानी जन) मन वचन) काय झृत- 
कारित अनुमोदनासे सर्वत्र ओर सर्दंदा त्याग करके रागढट ष रहित लिधिकहप 
समाधिके वलसे वास्तविक अनांकुलता रूप सुखमे परिणत निज परमात्मामे 
ठहरकर देहसे भिन्‍न निज शुद्धाआत्माकों जानते हैं। और ऐसे ही ज्ञानीजन 
देहके ऊपर रागह्े प नहीं करते हैं । वे न रोग करे) न हू प करे । 

नया विरक्त कल्पितज्लानके बोकभसे दबा हुआ पुरुप डेहको क्या, कुद्म्ब 
को क्‍या सबको यह देखना है. कि ये नरक की खान हैं, निमोदकी खान हैं । 
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ऐसा न्रिख रहा है क्योंकि उसके नया बेराग्य द्वो रहा है। जिसके ज्ञान 
सद्दित वेराग्य हो, भावुऊतासे बेराग्य हो तो वद्ध यो देखा करता है--जों 
आानापुरुप है) ज्ञानसद्वित अपनी चूत्ति रखता है बह देहके ऊपर न राग करता 
ओर नव प करता है । जैसा है तेसा नानता रहता है। इस शेहेम जो 
वात बतलाई गई है. बह व्याख्यान उन जीबोंके लिए शोभा ना है. जो सब 
प्रफारसे ढेहसे ममत्त्वकीं छोड़कर देहके सुखका अनुभव नहीं करते हैं। अब 
अत और अज्तमें भी सुनिजन रागी और ह्वंपी नहीं होते हैं। इस सम्बन्बमे 
योगीन्दुदेव कह्द रहे हैं ।- 
वित्तिणिवित्तिहिं परम मुखि दे वि करइ ण॒ राउ । 
बयद हेउ वियाणियड एयह जेण सद्दाउ ॥श्श। 
वृत्ति और निवृत्तिके विपयमें अथवा त्रन अर अज्नतक विषयमें परम 
सुनि न रांग फरता है ओर नद्वोष करता है अर्थात्‌ ब्तमें राग करें श्र 
अत्रतमें दवघ करें यह भी स्थिति उत्कृष्ट योगराजकी नहीं होती है । हाल्ाकि 
सुननेमे ऐसा लग रद्दा होगा कि छुछुउह्ठा कहा जा रहा है । अरे ज्त तो 
चाहिए ही ओर अज्नतको दूर करना चाहिए। अन्नत दूर करे ओर ज्तमें 
राग करे ऐसा कौन घुरा है ? पापंसे मुद्दे और पघुण्यमें राग करे) इसमें क्‍या 
अहित है ? अद्वित यद्द है कि ऐसे उपयोगके समय इस जीवको निर्विकल्प 
ज्ञायकरवरूपका अनुभव नहीं रहता है। यदि ज्ञानस्त्रभावकी दृष्टि होती तो 
उसके लिए दोनों ही एक समान थे | यद्द उत्हष्ट योगिराजकी वात है | उनके 
निर्विकार सहज ज्ञानस्वभावके अलुरूप विफ्रासका द्वी हक्ष्य है। त्तरूप 
अवृत्तिमें शुम कपाय है और अन्नतरूप भावमें अशुभ कपाय है। प्रतकी 
प्रवुत्ति मन्द॒कपायका फल है। वीतरागताका फल नहीं है ओर अज्रतरूप 
प्रवृत्ति तीत्र कपायका फल है ।..*« ड 
भैया | ज्ञानी पुरुषने अविकार सहज पवित्र ज्ञायकस्वभावका परिचय 
किया है । उसके मुझाब॒ले तो त्नभाव और अन्नतभाव दोनों दी एक समान 
भिन्‍न हैं और ज्लञेय हैं। परमसुनि इत्ति ओर निमवत्तिमें अथवा ज्रत और 
अन्नतमे राग ओर ह प नहीं करता | कोन मुनि नहीं करता, जिसने वधके 
हेतुका ज्ञान किया है झथवा त्रत और अन्नत दोनोंके स्वभावका जिसने ज्ञान 
किया हैं। इस आत्मस्वभाषको प्रचुत्ति ओर निवृत्तिके विकल्पसे भिन्‍न जाना 
है, त्रत और अनतक विऊह्पसे मिन्‍न निजरवभावका परिचय किया है, वह 
पुरुष त्रत और अन्नतमें न राग करता है और न्‌ हे ष.करता है । कद्दा जाता 
है कि ज्तका विकल्प तो पुण्यका कारण है ओर अत्नतका विकह्प पाप का 
कारण हैं, पर हैं दोनों ही वधके कारण | अतसे शुभ आश्रव होता है ओर 
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अब्तसे अशुभ आख्त्र दोता है। ऐसी जिसने परिणामोंकी पहिचानकी है 
चह शुद्ध आत्मामें स्थित होतो हुआ श्तके सम्बन्धर्मे राग नहीं करता है 
आर अब्रतके सम्बन्धमें ठप नहीं करता है । 
'. ब्रत अन्नतकी समताकी चर्चा सुनफर यहां प्रभाकर भट्टने पूछा कि 
हे भगवान्‌ | यदि ब्रतके ऊपर राय करनेका तात्पर्य नही है तो ऋत्का निषेध 
ही समझो | ब्रतमें राग न करो--ऐसा जहा उपदेश किया गया हो उसका 
तात्पर्य यह है कि त्रत निषिद्ध हो गया । उत्तरमे आचार्य दच कहते हैं. कि 
ब्रवका परम अर्थ यंह है कि सब शुभ अशुभ भावसे निवृत्ति प्रकंट हो | जेसे 
कहा गया है कि हिंसा, झूठ, चो री; कुशील) परिग्रह--इन £ पापोंसे विरक्त 
होना सो ब्रत है, अथवा राशगइ प दोनों ही प्रश्॒त्ति हैं उनकी जो निवृत्ति है 
वह क्या है ? उनका निपेध कर दे। रागदढ्वप दोनो वाह्मपदार्थोसि सम्बन्ध 
रखते हैं। इस कारण सर्व बाह्मपदार्थोका त्याग करता चाद्विए | ये अहिसा- 
डिक जो ज्॒त हैं वे व्यवद्दारसे एकडेशरूप हैं। वे किस तरह कि जीवघातमे 
निवृत्ति ओर जीवदयामे, प्रवृत्ति, असंत्यवचनमे निश्वत्ति और सत्यवचनमें 
वृत्ति, चोरीसे निहृत्ति और अचोरी में वृत्ति | इस प्रकारसे यह एक देशंत्रत 
कहा जाता है ओर राग परूप सकत्ंप विकल्पकी कहल्लोंलॉसे रहित तीन 
गुप्तियोंसे शुप्नसमाधिमें यह त्रत परिपूर्ण त्रत होता है | 

यहा यह चताया जा रहा हैं 'कि ये £ एकदेश हैं । मद्दान्नत हो या 
अगुन्नत हो, ये एक देशन्रत अगुन्नत भी एक देशन्नत हैं. ओर महात्रत भी 
एक देशन्नत है। इसकी अपेक्षा सब निवृत्तिकों सकलब्नत समझना चाहिए। 
अरुब्नन स्पष्ट एक देशन्नत है। पर महात्रत भी एक देशन्रत कहा गया है। 
यो कहा गया है | पचमहाज्षतमे क्वल निवृत्तिका परिश्रम नहीं है । निवत्ति 
ओर प्रव॒त्ति दोनों साथ चलते हैं। जेसे जीवघातमें निवृत्ति है तो जीव- 
दयामें प्रवुत्ति है। परसार्थ त्रत तो वह कहलाता है जहा सब्र प्रकार निवत्ति 
ही निवृत्ति हो । तो उस सब निवुत्तिक मुकाबलेमें यह महात्रत जिसमें प्रवृत्ति 
भी शामिल है वह एक देशन्रत कहलाता है। सो उस परमार्थ सकल अतंके 
मुकाचलेमे एक ज्त निषिद्ध ही हे। परिपूर्ण त्रत तो बहां है जद परम 
समाधिमें उपयोग स्थित है। बहा शुभका भी त्याग है ओर अशुभका भी 
त्याग हे । त्याग ही त्याग है, उन्तका ग्रहण नहीं है, सो परिपृरणे न्नत वहा ही 
होता है । 

इस परमसमाधि परिणामके करनेका उपाय यह है कि तीनों शुस्यों 
का अपना परिशमन बनाये, इन तीन गुप्तियोसे अपनेफों परस समाविमें 
गुप्त करे, जिस समाथिमे विकल्प को कोई कह्लोल नहीं उठती । समाधि 


न प्रर्मोत्मपकाश प्रवचन पृष्ठ भाग 


उसीका नाम हैं जहां रागद् पकी चचल कहलोलें नहीं हैं । ऐसी ग्थितिमें 
स्थिति पाये तो वहा सफलब्रत होता है, परिपूर्शत्रत होता है। श्रव इसी 
प्रसंगम कोई जिज्ञासु ऐसा प्रश्न करता है कि त्रन करनेसे क्‍या प्रयोजन है ? 
शआत्माकी भावनासे मोक्ष होगा | भरतेश्बर महाराजने कया कोई अत किया ? 
दो घडीमे ही वे मोक्ष चल्ले गये। जिजास॒की इस शका पर समाथन यह 
दिया जा रहा है कि तुम भरतेश्वरके सम्बन्धमें जो यह जान रहे हो कि 
उन्होंने प्रेत नहीं किया, किन्तु भावनाके चलसे दो घडीमें मोक्ष पाया- यह 
जानना तुम्हारा श्रमत्य है | भरतेश्वर महाराज भी पहिले जिनदीक्षाके 
प्रस्ताबमें अर्थात्‌ जिनदीक्षाके अवसरमें महाश्रतका विक्‍ह॒प करके अन्तमु हर्त 
उन्होंने शुजारा ओर इतना ही नहीं ७्ये गुणस्थानका अ्रन्ममु हर्त गुज्ारा, 
पर इससे दूना अन्‍्तमुदहहूर्त होना हैं छठे गुणस्थानका, ओर इतना ही नहीं 
फिन्तु ७वे और छठपे गुणस्थान असज्यात्‌ बार हो जाते हैं। मवे गुशस्थान 
में भी एक अन्तमु हत शुजारा; ६वें और १०वें गुणस्थानमें भी अन्तसुर्त 
गुजारा और वारहवें शुणस्थानमें भी भन्तमु हते गुजारा | तब भरत पर- 
सांत्मा हुए | अब यहा यह धारणा , बना लेनी चाह कि भले ही वे दो घड़ी 
से मोक्ष गए, पर दीक्षा भी ली | और जितना प्रयत्न चाहिए बह सब भी 

हुआ । अन्तमु हते व्यतीत होने पर देख गये, सुने गये, अनुभव किये गये; 

भोगोंकी आकाक्षारूप निद्ानवन्ध श्रादिक बिकल्पोसे रहित अपनी शुद्ध 

आत्मा ध्यानमे न्िरख कर पीछे भरतेश्वर निर्विकह्प हुए। 

' भैया ! निज शुद्ध आत्माका ध्यान जब होता है तव यह स्थिति 
बनती है कि सल, वचन ओर काय- इन तीनोंका निषेध हो जाता है। ऐसे 
ध्यानमें स्थित होकर पीछे निर्विकल्प हुआ । पर उनका वह काल बहुत थोड़ा 
था | इसलिए लोकमें महद्मान्नतकी प्रमिद्धि नहीं है पर मद्ात्रत लिए बिना भी 
जोबका ऐसा परिणाम नहीं दो सकता। जो परिणाम कर्मोकी स्थिति कम 
करनेका निमित्त च+ जाय । कर्मोका अनुभाग कस कर देनेका निमित्त वन 
जाय, उनकी अकृति और स्थितिबन्ध कम करनेका कारण वन जाय | सो 
यद्द सब्र कुछ इस दीक्षाके वाद ही होता है | मुनिमत घारण किए वित्ा ऐसे 
परेणाम नहीं बन सकते और कर्मोंकी ऐसी विशिष्ट निजेरा नहीं दो सकती 
है, पर भरतेश्वर मद्दाराज भी दीक्षाक समयके चाद दी मुक्त हुए | बीचका 
समय यहुत अधिक न था; इस कारण लोकमे प्रसिद्धि हुईं कि थे तुरन्त दी 

गए | 
जे हि कद्दते हैं कि भरतेश्वर मद्दाराज ऐसा कर गए तो हम भी १० 
२० मिनटकों सावना चना लेंगे, सारी जिन्दगी क्‍यों दु खी हों ? तो आचाय 


दीह्दा ५रे ॥ ४३ 


कहते हैं कि ऐसा मत कद्दो । जेसे लोकमें किसी एक अध पुरुषकों किसी भी 
प्रकार जमीनमे गडा हुआ वैभव प्राप्त हो गया तो क्या सबको प्राप्त हो 
जायगा? कोर अधा जा रहा हो; रास्तेमे बेचारेके ठोफर लगी । उसने सोचा 
कि इस पत्थरको हम जड़से निकलबा दें तो भत्ना | मुझ जेसे ओर अधे पुस्ष 
होंगे तो उन्हें इससे संकट न आयगा । सो उस बेचारे ने बहासे उस पत्थर 
फो उखड़वाया । पत्थर बड़ा था; उसके उखडवानेमें कुछ देर लगी। उस 
पत्थरके नीचे अ्रशर्फियोका हन्डा मिल गया | ऐसी वात देखकर फोई ओर 
पुरुष ऐसा सोचने लगे कि यह तो बनी होनेका अच्छा उपाय हैं। आंखें 
मीच) पट्टी वाघे, अधे होकर चलें, और दो चार पत्थरके टुकडे सामने गाड़ 
दे ओर फिर उसे निकाले तो अशर्फिया मिल जायेंगी, वनी बन जायेंगे तो 
क्या यद्द कर्तव्य हैं ? क्या यह कोई उपाय है बनी होनेका ? हो गया एक 
को; भवितज्य था ऐसा, पर सभीके लिए तो ऐसा नहीं हो सकता | हो गया 
ऐसा त्रिशष्ट भरतेश्वर जसे महापुरुषको, जिसने अपनी गृहस्थावस्थासे 
चहुत बहुत आत्मभाषना की । घरमें रहते हुए भी ने विरागी रहे, ऐसी 
उत्कृष्ट साधना जिसके ग्रहस्थीमें होती है; वे पुरुष अन्तर्मे थोड़े ही सयममे 
सिद्धपद्‌ लेकर अपना कल्याण कर खकते हैं । 
भेया ! जिसने पहिले ज्ञानयोगका लेश भी श्रभ्यास नहीं किया और 
मरणके समयमें कभी आरात्रक हो जाय तो यह ऐसे जानना जेसे कि अनन्‍्धे 
पुरुषको निधिका लाभ हो गया है । अन्धे आदमीके हाथमें जेसे कहते है कि 
चठेर आ जाय) चिड़िया आ जाय, यद्द फि -नी कठिन वात है । एक तो सूमते 
आदमीके हाथमें भी चिडिया नहीं आ सकती है | पकडने जाबो तो चार 
हाथ ही दूर होगे कि चिड़िया उड़ जायगी। बड़ा प्रयत्न करने पर भी 
चिड़िया पकड़में नहीं आती है | कदाचित्‌ अन्ध श्राइ्मीके पक़ड़नेमें बटेर 
आ जाये तो यह कितनी कठिन बात है। ऐसे ही बड़े-बड़े यत्न करने पर 
भी निर्विकल्प समतापरिणामका धारण नहीं होता है और किसी पुरुषके 
थोडे ही समयसें; थोंडे ही यत्नसे उस परमसमाधिका लाभ हो जाये तो यपद्‌ 
अच्छी ही वात है; सगर यह बहुत दुलभपनेकी वान है । 
शुद्ध परिशामोंके मुकावलेमें त्रन और अन्ननत परिणाम ढोनों एक 
कोटिसे आते हैं । अपने उस निविकतप समाधिके समक्ष त्रतका विकल्प 
ओर 'न्नतका विकल्प दोनों ही समान हैं, बधके कारण हैं। जो परममुनि 
जिनका ज्ञान उत्कृष्ट हो गया है बह न्रत ओर अन्नतके परिणाममे राग 
ओर छष नहीं करता है | त्तका छोड़ना ओर अन्नतका ग्रहण करना, इसे ही 
निविकहप समाधिमस लगना कहते हैं। यह व्याख्यान उनको शोभा देता है । 


श््ड परसात्मअकाश अवचन पछ भाग 


या यों कहिये कि उनका अलंकार होता है जो समस्त पर ओर परभावोंसे 
ममताकों त्यागफर अपने आपके सदजरूपमे आते हैं। अर्थात्‌ ऐसा उत्कृष्ट 
उपादान वनाओ कि जहा यह कहनेका तुमको अधिकार हो कि अतका 
परिणाम ओर अन्नतका परिणाम--दोनों ही एक कोटिके हैं। सो यहा यह 
ज्ञानी सत अपनी निर्विफष्प समाधिकी रुचि करता हुआ, इसका ही यथार्थ- 
ज्ञान करता हुआ ओर इसमें ही लीन होनेका यत्न करता हुआ वह मोक्षतद 
के चहुत निकट पहुच जाता है। इस प्रकार मोक्ष) मोक्षफल ओर मोक्षका 
प्रतिपादन करने वाला जो यह मदधिकार चला आ रहा था, उसमें परम 
उपशमभावरूप ध्याख्यानकी मुख्यनासे यहं स्थल यहां ममाप्त होता है । 
अब इसके बाद यह बर्णन किया जायेगा कि निश्चयनयसे पुण्य 
ओर पाप दोनों ही समान हैं। और इसदी प्रकार अन्य-अन्य युगलमें भी 
समान बुद्धि जगे। उनमें प्रथम सूत्रमे' यद्द चात बतायी जा रही हे किजों 
यह विभावपरिशाम निश्चयसे बवका फारण है आर स्वभावपरिणाम 
नित्वयनयसे मोक्षका कारण है । ऐसा जो नहीं जानता है वही पुण्य और 
पापकों करता है, अन्य पुरुण नहीं करते हैं. ऐसा मनमें निश्चित करके 
इस सूत्नका प्रतिपादन करते है। ' 
बबह मोंगखह हेउ खिउ जो णत्रि जाणइ कोइ | 
सो परमोह करइ जिय पुण्णु वि प।पवि ढोइ ॥४३॥ 
जो कोई जीव बंत्र ओर मोक्षका कारण यह ं खुद है अर्थात्‌ इस 
श्रात्माका विभावपरिणाम वधका कारण है और स्यभावपरिणाम मोक्षका 
कारण है--ऐसा नहीं जानता है बह्दी पुण्य ओर पाप दोनोंको मलसे करता 
है । कौलसा विभाषपरिणाम वधका कारण है ? बह विभाव यही है-मिश्या- 
दर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र | निज शुद्ध ओत्माका अज्ञभव होना, 
रुचि होत» इन परिणामोंसे जो उल्टा परिणाम है अर्थात्‌ निज शुद्ध श्रात्मा 
में न अनुभूति हो; न रुचि हो, वल्कि अन्य-अन्य पढाथोसे, ओर अशुद्ध 
उपादानमें रुचि जाग्रत रहे उस परिणामको मिश्यादशन कहते हैं और निज 
शुद्ध आत्माकी अतीति द्वोता, आत्माका क्वान होना सो तो सम्य-ज्ञान है | 
इससे उल्टा अपने आपको अशुद्ध आत्माक रूपमें ही जानना सो मिश्याज्ञान 
है । और निज शुद्ध आत्मद्रव्यकों निश्चल स्थित करना सो तो सम्यक 
चारित्र है । पर इससे विपरीत जो इत्ति है। अशुद्ध श्रात्द्रव्यमे लगना, शुद्ध 
आत्मद्रव्यमें स्थित न रहना, सो मिथ्याचारित्र है। ये तीन कारण हैं बधक | 
इन तीन कारणोसे विपरीत भेवरत्नह्य अथवा अभेदरत्नत्रयस्वरूप मोक्ष 
का कारण है, ऐसा जो नहीं जानता है वह्दी पुएय और पाप दोनों परिणामों 


दोहा १३ ज्श 


फो फ़िया करता है | हि ड 

निश्च यनयसे तो पुण्य ओर पाप दोनों विभाव हैं अर हेय है तिस 
पर भी मोहके घबशसे यह जीच प्रुश्यक्को त्तो उपादेय करता है ओर पापको 
हेय करता है। दोनो ही भिन्‍्त हैं। म्वभावष विपरीन परिश्छाम हैं; पर 
मोहचश पुण्यकों तो उपादेय मानता है. ओर पापको हेय मानता है ओर 
किनने ही भिश्याहट्टी जीव ऐसे भरे हैं कि वे पापको भी देय नहीं माल पाते 

। यह सम्यग्हष्टी पुरुष तत्त्यज्ञानके अनुभव बलसे दोनों विभावोकों हेय 

मानता है । यहा पुण्य अर/र पाप दोनोको समान घतलाए गए हैं । जब पुण्य 
ओर पाप द!|नां सम्तान हैं तो पुय और पापके कारण ओर पुण्य पापके 
कार्य ये भी समान हैं। पुण्यके कार्य हैं सुख भोर दुख । पुण्यका कार्य है 
ख़ुब) पापका काये है दु ख | सो ये सुख दुख चर कि इन्द्रियज हैं, कात्पनिक 
है, अत. ये भी समान हैं, भबके कारण हैं) मुक्तिके कारण नहीं । 

इसी प्रफार पुरय पापके फारणसृत्त जो साध हैं शुभोपयोग ओर 
अशुभोपयोग । शुभोपयोगसे तो पुण्य होना है शोर अशुभोपयोगसे पाप 
होता है; सो ये दे।नों भी समान एेँ। इस तस्पन्नानके समान अआत्मस्वरूपके 
अनुभवके भुकावले दया दान भक्ति चगेरह और विपय फपाय लड़ाई वगेरह 
ये सब समान हैं| तत्त्वज्ञानीकों तो एकस्ान्न ज्ञाता हृष्टाका परिणमन ही 
रुचता है, इसके मुकाथले समस्त विभाथ एकरूप हैं । इस प्रकार पुश्यपाप 
की समान बतानेसे उपलक्षणमें यह भी समभना कि एुण्यपापके कारणभुत्त 
शुभोपयोग आं, र॒अशुभोपयोग भी समान हैं और पुण्यपापके कार्यभूत 
सुख ओर दु रब भी समाल हैं । अब आर सी दूसरी प्रकारसे पुएय ओर पाप 
को समानता दिखा रहे है। यह प्रकार क,नसा है कि जो सम्यग्दशन, 
सम्यरज्ञात् श्लोर समभ्यकचारिप्रसे परिणत्त आात्माकों मुक्तिका कारण नहीं 
जानता है घही पुख्य और पापको करता है । 

दंसणणागचरित्तमठ जो श॒वि शझप्प मुशवि। 

मोब्खह कारशु भणित्रि जिय सो पर ताद फरेड ॥श्ष्ा 

जो जीव सम्यम्दशस, सम्यग्तान ं।ग7 सम्यक्चारिदमय आत्साकों 
नहीं जानता ऐ घही जीव पुण्य पाप दोनोफो मोश्षका कारण जानकर गिया 
फरता ह। रत्लत्र॒यके स्वरुपसे 'सनमिकज्ष पुरुष पुएय ओर पाप दोनोकों 
समान्‌ सानकर उन्हें फिया परता दे । निज शुद्ध आन्माडी भादनासे उत्पन्न 
राग परहिलत सहज ओआनरदस्मरू्प एफ्म्प आनन्दरसदे र्थादइकी रूस 
ज्लेना सो सग्यद््शन है ओर ब्सहों निञज्रशुद्ध घात्मतत्वमं घीतराग सहज 
परानन्दस्यरूपसे रुपया सम्वेदन फरन सो सम्यस्तान है. और उसही चुद्ध 


दि परमात्मप्रकाश प्रवचन वष्ठ मार 


आत्मतत्त्य को वीतराग सहज आनन्दस्वरूप एक परम समतारसभावसे 
निश्चल स्थिर होना सो सम्यकचारित्र है।इस प्रकार इन तीनोंसे परिणत 
आत्माको जो मोक्षका कारण नहीं जानता है वही पुण्यको उपादेय ओर 
पापको देय मानता है, किन्तु जो पुरुष ऐसे शद्ध रत्नत्रयसे परिणत आत्मा 
को ही मोक्षका सार्ग जानता है उस सम्य-हृष्टी पुरुषके यद्यपि ससारकी 
स्थितिका विनाश करनेका कारणरूप सम्यक्त्व आदिक गुणोंके द्वारा 
परम्परया मुक्तिका कारणभूत विशिष्टपुएयका वध भी होता है । जैसे तीथकर 
प्रकृतिका चंब होता है तथापि चह सम्यग्हट्टी कीत्रेके अनीदित इत्तिसे 
होता है। 

सोलह कारण भावना भावों तो तीथकर प्रकृति बंध जायेगा ! इस 
कारण सोलह कारण भावना भाना चाहिए | क्‍या यही ठीक है ? नहीं ठीक 
है । तीथेकर प्रकतिका बच होगा, इस कारण सोलह कारण भावना साथो, यह 
आशय रखकर सोलह कारण भाषना भाना ठीक नहीं है, क्योंकि इच्छा 
जग गई | अनीछिन वृत्ति द्ो। जिन्हें तीर्थंकर प्रकृतिका बध होता है. उनकी 
तीथंकर प्रक्तिकी ओर दृष्टि दी नहीं जाती। सनकी तीथकर बननेकी 
भावना नहीं है । उन्हें नो आत्महितकी मावन्ता है। जगतके जीव आत्महित 
करें; अज्ञानभावकों छ डे, ऐसी करुणा होती हैं। पर मुमे तीथकर श्रकृति 
बचघे- ऐसी भावनासहित जो पुर्ष सोलह कारण भावना या किसी भी 
पावसाका पालन करे तो उसके तीथथंकर प्रकृतिका बध नहीं होता है। से लद्द 
कारण भावना अनीहित वृत्तिसे ववती है, चाहकर नहीं वधरी हैं । सो यद्यपि 
सम्यस्डटी जीवक विशिष्ट नीथंकर नामफर्मकी प्रकृति आ्रादिक पुण्यकर्म 
आते हैं तो भी सम्यस्टष्टि जीव उन पुण्य कर्मोम्ों उपादेय नहीं करता | बह 
ता अपने शद्ध आत्मतत्त्वके आलम्बनको ही उपादेय मानता हैं । इस प्रकार 
दूसरी पद्वतिसे पुप्य ओर पाप दोनोंको समान बताया है। 

झव तीसरी पद्धतिसे पुएय और पाप दोनोकों समान बताते हैं । वह्‌ 
किस अझोार कि जो प्राणी निश्चयनयसे पुण्य और पाप दोनॉको समान 
नहीं मानता है वह मोहसे मोहित होकर ससारमे परिभ्रमण करता है । 

जो शवि मण्णइ जीउ सम पुण्खु थि पापवि ढोड। 

सो चिरु दुकक्‍्ख सहतु जिय मोहिं हिडइ लोइ ॥ ४४ ॥ 

, जो जीब पुण्य और पाप दोनोंको समान नहीं मानता; महल ओह 
होता हुआ, हुख सहृता हुआ ससारमें मटकता है । ठेखों पुस्य और पाप 
दोनों एक समान हैं। किस इृष्टिसे कि आत्माके शुक्र विकासमे न पुण्य कारण 
है और न पाप कारण है। वे तो अशुद्ध विकासके ही सहयोगी हैं! इस 


दीद्दा ५४ डे 


फारण ये दोनों समान हैं। तो भी असद्भूतव्यवह्दारनयका आश्रय करने 
वाला पुण्य ओर पाप दोनोंको भिन्न-भिन्न ससमता हैं कि वाह पापसे 
पुण्य लाखाणा अच्छा हैं। किन्तु अशुद्ध निश्वयका आलम्बन करके देखा 
जाये तो जीवका भाव पुण्य अ र जीवका भाव पाप--ये दोनों शुद्ध आत्मासे 
भिन्‍न हैं ओर श॒ह्व निश्चयनयसे पुण्य पापरदित शद्ध आत्मासे विलक्षण 
ये पुण्य ओर पाप । जेसे सोनेकी वेडी और लोहेकी वेडी ववके प्रति समान 
। यदि बधनका असंग न हो और घरको लानेकों लोहे ओर सोनेकी बेड़ी दे 

ढी जाये तब तो ले लेगा, क्‍योंकि उसके लिए सोना वड़ा अच्छा है ओर जब 
कारागारके वधनमे डालनेके लिए चेड़ी पदिनाई जायें तो चाहे लोहे की 
पहिने, चाहे सोनेकी पहिने तो उसके लिए दोनों एक समान हैं । चना तो 
दोनोमें बरावर है। चाहे जो पहिना दें। वध प्रति एकत्व हैं। इस प्रकार 
नयविभागसे जो पुरुष पुण्य ओर पाप दोनॉकों समान नहीं मानता है वह 
मोहसे मुग्ध होता हुआ इस अशरण संसारमे परिभ्रमण किया करता है | 

इनना कथन सुनकर प्रभाकर भट्ट पूछते हैं--तो फिर जो कोई पुरुय 
पाप दोनोंको समान मानकर ठहदरते छै उन्हें फिर क्यों दूषण दिया जाता 
है ? है ना ऐसा ? और पुण्य करो चाद्दे पाप करो, दोनों वरावर हैं । यह तो 
दुनियांकी वात है। सो पूजा करो चाहे नहीं । घरमें रहो, चाहे जो करो) 
यद्द तो साधारण बात है। ऐसे जो लोग पुश्यपाप दोनोंकों बर/बर मानकर 
ठहर जाते हैं, वेठ जाते हैं। उन्हें फिर क्यों दूषण देते हो ? तो आचार्चदेव 
उत्तर देते है कि निविकल्प परससमाथिकी पाकर उतन्त दोनोंको समान मान 
कर बेठ जाते है तब तो ठीक ही है, क्योंकि परमसमाधि अत्तरग निर्षिकतप 
रूप है ओर उसमें सनोशुह्िि वचनगुप्ति और कायशुप्ति तीनोंसे उसकी रक्षा 
है । इससे शुद्ध आत्माका 'अछुभच जागृत रहता दै। इसलिए समाधिको ध्यान 
में पाकर पुण्य पापको समान पाकर वठ जाये तब तो सम्मत ही है, किन्तु 
ऐसी अवस्थाको न पाकर जो गृहस्थावस्थामं दानपूजा आदिक फो भी छोड़ 
देते हैं या सुनि अवस्थामे ६ आवश्यक कार्योको मी छोडकर दोनों ओरसे 
भ्रष्ट हो जाते हैं तो उत्तके लिए तो दूपण द्वी है। तत्त्वज्ञानसे शुद्धआत्सतत्त्व 
का परिचय पाकर फिर तो दोनों,.को समान सानना चाहिए। यह इसका 
तात्पर्य हुआ। रे 

अब चतुर्थ पद्धतिसे पुण्य और पाप दोनॉको समान कहते हैं । लक्ष्य 
मे पही वात रखी जा रही है। सगर पद्धति मिन्‍्म-भिन्‍न हैं। आचार्य बतलाने 
है कि जिस पापफे फलसे जीब दुःखकों पाकर दु खके विनाशके लिए थर्मक 
पस्भिमुख होता है. वद पाप भी समीचीन है। कोई ऐसी दृष्टि बनाकर कि 
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वाह पुरय चिना क्‍या होगा ! उदय अच्छा होगा, पुर्य होगा गी 
आजीविका स्थिर होगी, पेट पालनकी चिन्ता न 5 कप 
सकेंगे । पुण्य बिना केसे धर्मका काम चलेगा ? दया करना दान करना) सब 
पुश्यसे ही होता है । पुण्य अच्छा है। ऐसे पुण्यका भच्छापन कुछ जिसकी 
दृष्टिमें आरा रह्म है, उसके लिए कहा जा रद्द है फि अरे यो तो वह पाप भी - 
अच्छा है जिसके फलमें दुःख मिले और उस ठुःखसे धर्मकी बुद्धि जगे | ऐसा 
वर्णुन करके पापको अच्छा नहीं बताया जा रद्द है, किन्तु जो कसी इृष्टिसे 
पुश्यक्रों अच्छा कहें उनके मुकावलेमे यह बात बनायी जा रही हैं। 

चर जिय पावह घुदरइ णाणिय ताईं भखति। 

जीवह हुक्खह् जरिवि लहु सिवमइ जाइ कुणति ॥५६॥ 

... है जीव | जो पापके उद्यमें ढु ख श्राये भोर वह हु ख शीघ्र ही मोक्ष" 
मार्यके उपायकी घुद्धि करदे तो वह पाप भी बहुत अच्छा है, ऐसा जानी पुरुष 
कदते हूँ। यह उनका अत्युत्तर है जो लोग इस दृष्टिसे वेठे हों कि परय बिना 
तो धर्म किया दी नहीं जा सकता |. द्रान करना, पूजा करना शाद्ध भोजन 
करनेकी भी जब वात लिड़ती है तो खर्च अविक देखा जाता है। शब्भोजन 
करना, पूजन करना या दान करना या किसीको आद्वार कराना- ये बातें पसे 


बिना कैसे होंगी ? पैसा मिलता है घुश्यसे तो पुस्यका धर्मका्यों के लगने में 
बड।| हाथ है? ऐसी जिनकी दृष्टि है उनको उत्तर दिया जारहा है कि देखो पाप 

है ! जीवको धर्ममें लगानेसें कि जिस पापक कार ह 
इसलिए,उसकी शीघ्र द्वी मोक्षमें जाने योग्य बुद्धि 


ह्दो जाती है। पृण्यसे भी कई गुणी मलेकी बात इस पापने कर दी | 
सैया ऐसा कहकर कहीं प्राषको एकातत' भला नहीं बताते हैं। किन्तु 
पण्य जिनकी दृष्टिमें भला जंचतां 'हो- उनकी दृष्टिमें समाधान दिया जा रहा 


लो यों देख पृ 
है हैं । जिस ढु खमें उस दुःखके विनाशके लिये जहा भेद भर 
अभेद रत्लत्रयात्मक श्रीधर्मकी प्राप्ति जीव करता है. वह वास्तधर्म पाप 
द्वारा उत्पन्न हुआ ढुःख भी श्रेष्ठ है। कद्दा भी है अनेक मन्थर्म कि पीड़ित 
धर्ममें तत्पर दोते है | कोई यों कहते है कि अभुको बे दे शा 

है | शुद्ध झ्रात्मस्वरूपकी स्मृति पीडार्क समय उत्पन्न होती है| भें तो स 
न्यारा अ्िंचन हूं? ऐसी स्ट्टति पहिले आए तो हु ख़ काहे का हो! तो सुल 
ओर दे ख दोनों बरावर हैं। जिन दृष्टियों से तुम पापको अहितकारी 7ेखोंगे 
उन्हीं दृष्टियोंसे पृर्य भी अद्वितकारी हो जायेगा। कदाचित इस पुश्यको 
ल्ञाभका साधक देखोंगे तो उस निगाहमें दुख भी साधक हो जायेगा। इस 
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कारण पण्य ओर र पाप दोनों को समान मानना चाहिए | 

यहां प्रकरण यह चल रहा है कि जो पुण्य और पापको समान नहीं 
समान सकता; वह निर्विकल्प समाधिको प्राप्त नहीं होता है। इसही बातकों 
भिन्‍म भिन्‍न पद्धतियोसे चताया जा रहा है। यहां इस पद्धतिसे कहा जा 
रहा है कि निदान बंधसे उपाजित पृण्य जीवको राप्य आदि विभूति देकर 
नरक आदिक दु.खको उत्पन्न किया करता है। इस कारण प्रय समीचीन 
नहीं होता है। जेसे पाप दु खकाददी कारण होता है इसी तरह पस्य भी 
हु खफा कारण होता हैं। पद्िले एक प्रसगमें यह कद्दा गया था कि पश्य 
उत्तम अवसर पाकर धर्ममसार्गमें लगनेका अगर कारण हो जाता है तो पाप 
भी इस जीवको दुःख देकर आत्माके विकासके लिए आत्सामें अभिमुस्व करा 
देता है। इसलिए पाप भी प्र्यके समान हितफारी हुआ । अगर पुण्य किसी 
शइृष्टिम हितमे लगाने वाला हो सकता है तो पाप भी कभी हितमें लगाने 
चाला हो सकता है। यदि पापको दुःखका कारण निरख सकते हो तो प्रय 
भी दुःखका फारण निरखा जा सकता है। 

मे पुणु पुण्णाई भहलाइ णाणिय ता& भणति। 

जीवह रज्जइ' देषि लहु दुक्खई जाइ जाश॒त्ति ॥/७॥ 

घह पृण्य भी भद्र नहीं है जो जीवफो राषप्य देकर शीघ्र ही नरक 
आ।दिक दु.खोंको उत्पन्त कराता है -पेसा ज्ञानी पूरुप कहते हैं । शत्माका 
जो सहज चैतन्यस्वरूप है. उस चेतन्यस्थरूपमें उपयोग लगानेके लिए, स्थिर 
करने फे लिए यह सब ज्ञान आवश्यक है । यद्यपि यह कथन व्यवहारनयफा 
है, पर उपयोगी है। क्योंकि पृण्य और पाप दोनों ही विकारी साव आत्माके 
अहितरूप समझ लेनेसे इनसे उपेक्षा होती है ओर अपने स्वरूपमे प्रवेश 
करनेका अवसर मिलता है । निज शद्ध, आात्माकी भावनासे पत्पन्न हुआ जो 
अतीन्द्रिय सुख है. उसके अनुभवसे यह भोग विपरीत है । जो भोग देखा हुआ 
हो, सुना हुआ हो, भोगा हुआ हो उसकी चाब्छ्पू्वक निदानपूर्चक जो दान 
तप आिऊसे पण्य कमाया गया वह सब पण्य कम हेय है, क्योकि दूसर 
भवमे राप्य सम्पदा आदिकको पाकर विषयभोगोंस अधिक लगेगा | चिक्य, 
को छोड न सकेगा तो उससे नरक शआदिकके दु.ख प्राप्त होगे । जिस पापसे 
राज) मद्दाराजा अनेक पुरुष राबण आदिक दुर्गतिके अधिकारी हुए | इस 
कारण पण्य हेय द्वोता है। 

जो निदानरद्धित पुर॒यसे रहित पुरुष हैं वे राप्य आदिक अन्य-अन्य 
भवोसे सोगकर फिर उसे छोड़पर निज दीक्षा ग्रहण कर लेते हें ओर अर्द्ध 
गतिफो प्राप्त दोते हैं। अद्धंगतिमे दोनों आते ह--स्थर्स अ र॒ मोश्न । जसे 
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श्री राम, बलदेव आदिक अनेक महापुरुषोंने पुण्योद्यसे राप्यादिक भोगोंको 
पाया और फिर ओभोगोंकों छोड़कर जिनदीक्षा प्रहण की भर /नमें से कोई 
सोक्ष गये, कोई स्वर्ग गये। तो पश्य ओर पाप ये दोनों चूँकि आत्माके 
स्पभाव भाव नहीं हैं ओर जो इनकी प्रकृति है वह शान्ति उत्पन्त करने की 
नहीं है। इस कारण प्‌ण्य, पाप दोनों ही समान हैं- ऐसा यहा बताया गया 
है। यदि पाप समीचीन नहीं है तो पुर्य भी समीचीन नहीं है | इसको इस 
दोहेमें सिद्ध किया है | 

अब दूसरी पद्धतिसे पुण्य ओर पापकों समान कहा जायगा | वह इस 
प्रकार कि जो निर्मल सम्यक्त्वके अमभिमुख पुरुष हैं उन्हें तो मरण भी भत्ता 
है ओर निर्मल सम्यक्त्वके बिना बड़ा पुण्य भी हो तो बह समीचीन नहीं 

| 

घरणियद्पण अ्रहिभुहर मरणु व जीव लहेसि । 

मा शियद्सण बिम्मुंहर पुण्णुच जीव'करेसि ॥ ८ ॥ 

अपने आत्मतत्त्वके दर्शनके , अभिमुख होकर यदि मरण भी आप्त करें 
तो भी भला है; पर हे जीव | यदि अपने सम्यग्दर्शनसे विमुख होकर पुण्य 
को भी करेगा तो चह अच्छां-नहीं है । उपयोगमे तो जब शुद्ध ज्ञानस्वरूपको 
ही निरखेगा तव ही वह परमशातिमें फिट वंठ सकेगा | अपने आत्मतत्त्वको 
छोड़कर किसी भी पद्धतिमें वाह्यपदार्थोके अभिसुख रद्दना चाहे, भोगना 
चाहे) तो अपने स्वरूपसे वाहर उपयोगकों लगानेका परिणाम ही अशांति 
है। पर कोई अशाति वेचैन कर देती है तो कोई अशाति हफ परिणामको 
किया करती है ।हर्प और विपाद आत्मामें अशातिके हैं । अशाति हुए 
बिना न यह हर्ष परिणाम बना सकता है ओर ते विषादपरिणास बना 


सकता है । 
भया ! कभी गोध्टीमें खडे हुए लड़कोंको किसी प्रसगर्मे बहुत तेज 
हँसते हुए आप देखेंगे तो है निरखते जाए कि ये कितना वेचन होकर 
हस रहे हैं ? इनके हसनेमें बेचेनी नजर आती जायगी। और कभी हसकर 
वे अपनेमें हुख भी पेढा कर देते हैं। गला धस जाय; पेट दर्द करने लगे; 
त जोर-जोरसे मु ६ बाये, क्‍या ये सब शातिके काम हैं ? नहीं | ये सव 
अशांतिसे होते हैं । तो इघपरिणाम और विषादपरिणाम इन दोनोंके मूलमें 
अशाति छै, पर रागह्वेपरदित शुद्ध न्लायकस्वरूपकी इष्टिसे उत्पन्त हुआ जो 
सहज आह्हाद है; वह शातिपूर्वक नहीं है। वह तो अशातिसे ही हुआ 
करता है| अपने स्वरूपके अभिमुख होकर जो जीव मरण भी करे तो दित- 
उप ही है, क्योंकि स्वरूपस्थिरताके साथ मरण दो तो वह स्वरूप स्थिरता 
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का संस्कार और परिणाम अगगजे मबमें प्रारस्भ होने लगता है, ओर जिस 
किसी भी प्रकार कुछ समय तक चाहे यह स्थिरता बिचलित हो जाय और 
प्राय- होती ही है । 
मरणके वाद सम्यम्दष्टि भी हो बह अगले जन्‍्ममें जाता है. ओर 
चढ़ अन्तमु हूर्त तक तो अशक्त रहता है। विशेष धर्म पालनेम जब मनुष्य 
जम्स पाता है तो यह ८ बर्ष तक अशक्त रहता है. ओर फिर जब यह बड़ा 
होने लगता है तो फिर छुछ समय बाद बेसी ही बात होने लगती है | निज- 
दर्शन निप्फल नहीं जाता है | निजदश नके अभिमुख होकर मरण भी दो तो 
भत्ता छ और आत्मदर्शनसे विमुख होकर बडे-बड़े पुण्य भी करे तो भी 
भला नहीं है। है 
भैया | जिस कामके किए जानेका जो तरीका छे उस ही तरीकेसे 
उस कामकी पूर्ति होती दै। अपने दोपरहित रूपके अनुभव और रुचिरूप 
वर्तनाको सम्यग्दर्शन कहते हैं। निश्चय सम्यक्त्व- विपरीत अभिप्रायरहित 
आत्मप्रतीतिकों निश्वय सम्यकत्व कहते हैं । इस आत्माका असाधारण स्व- 
रूप है ज्ञान, ज्ञायकस्वभाव ओर ज्ञानका काम है सात्र जानन | तो यह ज्ञान 
जाननका काम करता हैं-। वह्‌ जानन मात्र जानता है| जाननके स्वरूपमे 
अन्तर कुछ नहीं है । ऐसा - यह शुद्धतत्त्व निर्दोष है, मेरे स्व॒रूप निर्माणके 
साथ कोई दोप लगा हुआ नहीं है | भेददट्टिसे ज्ञानी जीवके भी जो राग- 
हे पाठिक दोष होते हैं, वे इस जाननमे नहीं द्वोते हैं, किन्तु इस मिथ्याहछ्रिकी 
आत्मभूमिमे वह दोप हो जाता है अर यद्द अपने असाधारण स्वरूपमय 
अपना विश्वास नहीं करता- है। इस कारण अपनी उस जाननस्लाको तो 
गोंण कर देता है और 'रशागंद्व घादि विकारोंकी प्रधानता दे देता है। सो 
क्रियामे अहवुद्धि हो जांती है| में जानता हू, में सममता हू) पर यह आत्मा 
जांनन ज्योतिके अतिरिक्त ओर कुछ कर ही नहीं रहा। ऐसा निर्दोप 
परमात्मतत्त्व है । 
निर्दोष परमात्मा हैं अरहत ओर सिद्ध छेचता | इसमे तो किसीको 
शका नहीं होती । वे स्पष्ट प्रकट निर्दोष हैं, पर स्वकीय निर्दोष परमात्मनत्त्व 
क्या है ? इसको अपने आपमें निरखना है तो अपने असाधारण लक्षणसे 
शुरू किया जाय | भेरेमें असाधारण लक्षण अथवा गुण है ज्ञान प्रतिसास | 
उस ग्तिभासमें अपने चेतन्यगुणकी ओरसे कोई दोष नहीं होता है अ्रथवा 
दोष भी हो रहे हों आत्मामे तो भी उस समय भी अतिभासमे दोप नहीं है, 
किन्तु प्रतिभासके साथ जो चारित्रशुणका श्रद्धा गुणका, विकार लग रहा है, 
उस विकारमें प्रतिभास तो दो जाता है गोण ओर बह विकार हो जाता है 
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इस मोदी जीवकी दृषटिमे मुख्य । 

जसे एक दर्पण है। उस दर्पणके सामने दर्पणके विस्तारंसे कई गुणा 
विस्तार वाला पदार्थ सामने रख दिया जाय तो सारा दर्पण प्रतिविम्बित हो 
जाता है, विम्बमें चित्रित द्वो जाता है; पर दर्पणमें सर्वत्र छाया मत्रक जाते 
पर भी उस दर्पण्मे निजी स्चच्छुता है अथवा नहीं। यदि फटद्दा जाय कि 
दर्पणमें स्वच्छता ऊतई नहीं हैं तो फिर वह प्रतिविम्बित कैसे हो गया ! जिन- 
जिन पदार्थो्मे ऐसी स्वच्छता नहीं द्ोती, जेसे भौंतहै, दरी है, तो कितना दी 
यत्न करो। कितनी ही चीजें सामने रखो, पर प्रतिविम्व नहीं पडता | दर्पण 

ओर छायाकां अ्रतिविम्धित धोना ही उस दर्पणकी स्वच्छुताका अनुमान 

कराता है। इसी अकार रागादिक विकार इस जीवमें हो रहे हैं। सर्वत्र 
आत्प्रदेशमे होने पर भी आत्मामें स्वच्छता है अथवा नहीं ? यदि आत्मामें 
प्रतिभास नामक स्वच्छता न हो तो रागादिक विकार झलक ही केसे गए 
रागादिक विकारोंका दोना है इस बातका अनुमान कराता है कि क 
चेतन्य नामक स्वच्छता है। उस स्वच्छृताकी पश्चिचान जिन्हें हो जाती 
उन्हें आत्मदर्शन हुआ सममिये। ऐसे आत्मद्शनके अमिमुख होकर तो 
ये जीव भला है; पर अपने इस दर्शनसे पिमुख होकर पुर्य भी किया जाय 
तो भी भला नहीं। 

भेया | हित इसमें है कि निर्दोष निभ परसात्माकी अनुभूति दो, जो 
कि तीन गुप्तियोंसे शुप्त निश्चय चारित्रका अविनाभूत के चीतराग सश्लक 
हैं वह निश्चय सम्यकत्व कहलाता है। निश्चय सम्यकदर्शन होने पर सघ- 
रूपाचरण दोने लगता है। स्वरूपाचरशकी स्थिरताके कितने ही स्थान हैं । 
चतुर्थ शुशस्थानसे लेकर सिद्ध पर्यन्त सब जगह स्वरूपाचरणकी बतेना 
चलती है। पर स्वरूपाचरणके भिन्‍्न-सिन्नपनेमें भिन्‍न-मिन्‍न स्थितियां हैं। 
चतुर्थ गुणरथानमें स्वरूपकी रुचि; स्वरूपकी अतीतिसे अभिमुख दोना 
एतावनूमात्र स्वरूपाचरण है | पंचम गुणस्थांनमें इससे विशेषता होती हे 
ओऔर-ओर ऊचे ऊचे गुणस्थानसें स्वरूपाचरण विशेषित होता हुआ परमात्म 
अंवस्थासें स्परूपाचरणकी पूर्णतादों जाती है । अनन्तानुवन्धीकषायके दो 
काम होते हैं- एक चारित्रका घात करना और एक सम्यर्दर्शनका धात 
करना। अनन्तालुबन्धीके न रहने पर सम्यन्दर्शन हो जाता है। जद्दा अनन्ता- 
जुबधके न रहने पर जाननमात्रका र॒पर्श स्थैर्यरूप चारित्रक। शुप्त विफास 
होता है, वहीं स्वरूपाचरणका अश आने लगता है। है 

निश्चयचा रित्र॒का अविनाभूत यह निश्चयसम्यक्त्व है, उसके झमि- 
मुख दोते हुए हे जीव | मरणको भीपा ले तो उसमें दोष नहीं है । किन्तु 


दोदा ४६ ६३ 


निज दर्शनके विना पुण्य भी करे तो भी भद्र नद्दी है। सम्यक्त्वरहित जीब 
पुण्य सद्दित भी हो) पाप जीव कहलाता है, क्योंकि उसके,मूलमें, आशयमे 
मिथ्या, अधकार पडा हुआ है। ओर इस लोकमें किसीका कुछ ज्षान न्‌ हो 
ओर फोर धुनसे , वर्मकी क्रिया प्रवृत्तिमें चले तो उसके प्रात लोगोंका जेसे 
यह ख्याल हो जाता कि यह धर्म नहीं कर रहा है। कुछ दिमागकी खराबी है.। 
से एक वद्दी भैया ना? जो अपने पास झआाते हैं, वे अच्छी बात बोलते हैं, 
श्रच्छे सजे हुए शब्द बोलते हैं, ओर धर्मकी बाते करते हैं, फिर भी लोगोके 
मनमे यह ठहरता है कि इनको डिसागकी खराबी है | 
इस तरह सम्यक्त्वरहित पुरुष अपनी इच्छासे भीतरमसे कठ्याणकी 
भावना भी रख रहा हो कि हमको उत्तम सुख मिल्ते और यत्न भी करता हो 
किन्तु सिद्धि नहों है, क्योंकि परम कल्याणमय पद्की खबर नहीं है उसे, 
अन्यथा अज्ञान नहीं कहा जा सकता पर जेसा सुन रखा है अथवा भोगनेमे 
जो सुख आता है | उससे कई गुणा ऊँचा सुख मिले, उस सुखमे कल्याण 
मानकर कल्याणकी भावनासे तप आहढठिक करते हैं, पुण्य कार्य करते हैं तो 
भी सम्यक्त्वरहित हैं; उसके आशयमसें मिथ्यात्व पड़ा हुआ है; इसलिए वह 
पाप जीव कहा जाता है । अर सम्यक्त्वसहित जीव जो पृ्बभवोसे उपाजित 
किये हुए पापके फलको भोगता हैं तिस पर भी बह पुण्य जीव कहलाता है । 
क्योंकि उसके अन्तरमे बस्तुस्वरूपका सम्यक अववोध है। सो इस कारण 
सम्यक्खरदित पुरुष मरणको भी प्राप्त हो जाय तो भी भद्ग हो सकता है । 
सम्यक्तत्वरहित पुरुष पुण्यसे निदान बन्धकों ओर भोगोंको प्राप्त 
करके भवांतरमैं नरकादिको जाता है । निदान करनेसे चीज मिल जाय; ऐसा 
नियम नहीं है । पर किसी तप, धंमं) मदकपाय ओर-ओर बाते अधिक हो, 
ओर निदानमे ठुन्छ वात चाहे तो उसे निदानकी चात मिल जाती है । नहीं तो 
निदानलमें सभी जीव अस्त है; फिर 'तो यह चहुत सरल तरीका हो जायगा 
कि भोगोंकी चाह किये जावे शोर जो चाहो सो मित्र जायगा; तो नहीं 
मिलता है । उसके पास पू जी हो, उससे भी ऊचा फल्न चाहे तुच्छ तो निदान 
से वह फल मिन्न सजग है । ऐसे पुण्य निदानकों वाध करके भोगोंसे भ्तिरत 
फरके पीछे सम्यक्त्वरदित पुण्य वाला जीव नग्क आदिकको शआप्त होता है। 
कहा है कि कई पन्थोसें कि नरकका चास भी भला है यदि सम्यक्तत्व करके 
सहित हो तो । सम्यक्तत्व सहित नरक पढ द्वो तो सी अन्तरसे ग्हा निराकुलता 
चलती है । कुछ यद्यपि नारकीयोके द्वारा भी कुटता पिटता है ओर ऐसी 
बात नहीं है कि केवल कुटता पिठता द्वी है; दूसरोंको भी कूटता है, पर 
सम्यक्त्वकी जो कला है; जो स्व॒रूपकी प्रतीति कराती है उस कलाके कारण 
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वह फिर भी अन्तरमें अनाकुल होता है; और व्याकुल भी वहुत द्वोता है 
पर वह व्याकुल्ञता कम नहीं लेता है! ऐसी हक महिमा है। 
सम्यक्त्व॑सहित नरकका वास भी भला है; पर सम्यक्‍्त्वरहित पुरुष 
स्वर्ग भी निवास करे तो वद्द शोभायमान नहीँ है, भला नहीं है । मनुष्ययति 
में दु.ख कोई कमाने खानेका नहीं है। कमाने खानेकी कित्तनी आवश्यकता 
है, बबल साधारणसे यत्नसे ही शुजारा हो सकता है । मनुष्यभव्म पृण्योद्य 
इतना अबल रहता है कि तिर्यव-चॉकी अपेक्षा अधिक अन्छा है | खाने पीने 
के लिए कोई कष्ट नहीं करना पड़ना है। यद्दा कष्ट खाने पीनेका नहीं है; पर 
हु ख लगा रखा है इज्जत पोजीशन वर्गरहका ! असली फष्ट तो यहां पर 
इस वातका है कि लोकमें इज्जत चाहिए, पोजीशन चाहिए, ग् गार चाहिए, 
अच्छे साधन चादिय | यदि सीधे सादे मोटे कपड़े एक दो पद्दिन लिये ओर 
सीथा साधप्विक भोजन किया तो मात्र इतनेक लिए कोई कष्ट नहीं उठाना 
पडता है। सहज श्रमसे ही चल जाता है) पर इज्जत पोजीशन नाम बढ़ाना 
इसकी तो कुछ सीमा नहीं दे । जसे कितना घन हो जाय तो धनी कद्दलाये 
ऐसा किसीने आज तक निर्णय कर पाया? कितनेकों घनी बोला करते हैं ? 
इसका निर्णय दो ही नहीं सकता है। बसे ही कितना नाम, कितनी इच्जत 
बढ़ जाय तो मनुष्य कृतार्थ हो जाय कि अब कोई फाम करनेको नहीं रद्दा ? 
ऐसी सीमा है क्‍या ? 
तो भेया ! सनुष्यको हु ख किस बातका है कि सभी इज्जत, पोजीशन) 
आराम चादते हैं । हम आपको जितना दुःख है उससे कई गुणा दु ख ढेवा 
को हैं क्‍योंकि देव तो और बेकार रहते हैं। न उन्हें दूकान करना, न जेनवेन 
करना; न कमाई करना, न इन्डर्ट्रीज चलाना; कुछ काम नहीं करना । उत्त देवों 
की चर्चाकी जा रही है. जो सम्यक्त्वरहित हैं। उनके लिए रात दिन समान 
हैं, वे चोवीसों घटे बेकार ही तो रहते हैं। तो हम आपसे काखों गुणा दुःख 
देवों को हैं । तो जिन जीवोंको इज्जत, पोजीशनकीं धुन रहती है वे दी जीव 
दु ख उठाते हैं । सम्यकत्वरहित होकर जोवका स्व॒गम भी निवास हो तो वह 
भला नहीं है। इस तरह आत्मदर्शनसे बिमुख होकर पृण्य किया जाय तो 
उसका फल क्लेशकारी है। अतः पुएय और पाप दोनों समान हैं| जो पुरुष 
पुण्य और पाप दोनोफो समान निरख सकते हैं ही जीव ससारके दु'खों 
को दूर कर सकते हैं । अब इस ही अर्थको भ्रन्य प्रकारसे इृढ करते हैं- 
जे शिय टसण अद्िमुद्दा सोकक्‍्खु अणत लहंति । 
तिं बिशु पुर्णु करता वि दुच्खु अणतु सद्ृति ॥ 
जो अपने दर्शनके सम्मुख हैं, वे तो अनन्तसुख पाते 


५६ ॥ 
ते हैं भोर जो 
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जीव अपने दशनसे रहित हैं. वे पुंण्यको करें तो भी अनन्त दुःखको भोगत्ते 
हैं। क्योकि शातिस्वरूप तो आत्माका स्परूप ही है ओर शांतरवरूप 
ज्ञायकभाव पर दृष्टि हो तो शांति मरे। अपने आत्मतत्त्वकी दृष्टि न हो 
ओर बाहरी क्रियाकांड दान तप॑आदिक भी करे तो भी सम्यम्दर्शन यदि 
नहीं है तो दु ख़ को ही सहते हैं । एक निश्चर्य निज शुद्ध आत्माकी उपलब्धि 
हो, रुचि हो तो यही निश्चय सम्यर्दर्शन है। अपने शुद्धआत्माका अथौत्‌ 
मात्र चेतन्यस्वरूपका परिणाम हो तो यंही- निश्चयसग्यवत्व है । अपना शुद्ध 
स्वरूप हैं ज्ञानमात्र | जेसे चोंकीमे क्या चीज घरी है ? रूप, रस, गध, 
स्पर्श । इसी तरह आत्मामे क्‍यां चीज भरी है? अनन्तज्ञान, अनन्त 
दर्शन, अनन्तआनन्द और अनन्तशक्ति । आत्मामे और क्या मिलेगा ? पर 
अपनी ओर जिनकी दृष्टि नहीं है, उन्हें न अन्तरमें कुछ मित्रता है ओरल 
बाहरमे कुछ मिलता है । निश्चय अत ३७ अभिमुख हुआ जीव इसही 
भवसे अनन्त अश्षय सुखको प्राप्त करता है । 

भैया ! जो मोक्षगामी - जीव होते हैं उनको मोक्ष मिलना किघर है ? 
बाहरके किसी स्थानमे पहुच जानेका नाम मोक्ष नहीं है। मोक्ष तो अपने 
अन्तरका परिणाम है। जहा शुद्धज्ञानका ही अनुभव है, किसी तरहका 
विकार नहीं है उसीका नाम मोक्ष है। जद्दां विकार है उसीका नाम संसार है । 
तो विकार केसे मिटेगा ” विकाररहित आत्माका अनुभव करें तो विकार 
मिटे | अपने को विकाररूप मानते रहें कि में इतने परिवार बाला हू, इतने 
बच्चों वाला हू; इस रूप हू-इस तरह विकाररूप दी अपनेको मानता रहे तो 
बह कसे संसारसे मुक्त हो सकता है ? कितने ही लोग तो इसी भवमें मोक्ष 
गए जिन्होंने सम्यग्द्शनकी रुचि की। जेसे पांचों पाण्डव ही थे; उनमें से 
युधिश्चिर, भीम ओर अजजु न तो इसी भवसे मोक्ष गए। नकुल ओर सहदेव 
ये स्वर्गमें गए, पर बहासे सर्वाधिसिद्धमें गर और वहांसे चलकर मनुष्य 
दोकर मोक्ष जायगे । तो जिसके सम्यग्दर्शन होता हैं वह इस भवमें अथवा 
अगले भव अक्षगरसुखको आप्त करता है. और जो सम्यक्त्व रह्वित है वह 
बहुत प॒ण्य भी करे तो भी अनन्त दु ख ही भोगता है । 

इस ढोहटेमें क्या बात बताई फि सम्यर्दर्शनके बिना पर्य भी दु ख़का 
कारण है। यह अकरण चल रहा है. पृण्य ओर पाप दोनोंको समान बताने 
का) कि पृण्य ओर पाप दोनों ही बराबर हैं। पुण्यसे भी अनर्थ है ओर 
पापसे भी अर्थ है। सम्यस्ज्ञान, सम्यग्दर्शन, सम्यक्रचारिन्रकें सांथ यदि 
पृण्य लगा रहता है तो प्ण्य अनर्थ नहीं कर सकता है। और सम्यर्दर्शन 
न हो, पुण्य हो तो यद्द पुण्य पापसे भी ज्यादा अनर्थ करेगा। तो परय 
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अं छह 
ओर पाप ढोनों ही समान हुए। यदि पर्यके साथ थयर्म द्वा,तो विशेष 
सिद्धि होती है। तो पर्यके से तिशय प्रतापसें धर्मकी महिंमा हुईं। पुर्य 
ओर पाप दोलों ही एक समान हैं | पापसे भी ठ खका अलुभव है अं र सम्य 
क्त्वरहिंत पुरुषफ़ा पुण्य भी दु ख़का अनुभव कराता है। जो पाप और 
, पुण्य दोनोंको समान समझ सकता है वह ही इस ससारसे तर सकता है। 
भेया | यदि पष्य हुआ तो उसमे चासना वनी रहती है कि पथ्यसे 
परिवार अच्छा मिलेगा, वन सम्पदा मिलेगी, स्क्षर्ग मिलेगा। थे चौजे आत्मा 
के लिए हितकारी नहीं हैं। अपने आत्मस्वरूपमे रत होना, यही आत्माके 
हिनवाली चीज है। बाकी जितने भी ठाठवाट'हैं ये सब दु ख देने वाले हैं। 
कोई प्रुष बनी है. तो बह धनके विकल्पसे दुखी होता है। इससे तो 
श्रच्छी गरीबी हुईं । तो पृथ्यका उदय हों यही दु खका कारण हुआ ! यदि 
घन बढ गया तो उसकी व्यवस्था करनेका चिकह॒प होंता हैं; खाने पीने तक 
की भी फुर्सत नहीं रहती है । पर जिसके सम्यर्दर्शन है. उसके यदि पाप का 
भी उदय है तो भी वह सदा -अनाकुल रहता है, क्‍योंकि इसे पता है कि 
क्लेशरहित शुद्ध जञानस्वरूप ही मेरा स्वरूप है। इस तरह पापकी तरह 
पृण्य भी अनर्थकी जड है। उन दोनोंफी उपेक्ष। करके रत्लत्रयरूप वर्मकी 
ओर आवबों) आत्माका दर्शन करो, आत्माका ज्ञान करो। आत्माका 
'आलम्बन करो । ओर तो चादरी पदार्थ जीवको अनर्थ ही कराने वाले हैं। 
अब प॒ण्यका निराकरण करनेके लिए यह दोहा कहा जा रहा है | 
पुण्णेण होइ विहयो विहवेण मओ सणएश मइमोहो। 
मइसोहेण ये पाच ता पृष्ण अम्ह सा शो ॥$०॥। 
कहते हैं कि पुण्यसे तो जैभव मिलता है। और बैभवके मिलनेसे 
अहकार होता है; अहकार करनेसे मति भ्रष्ट होती है, मतिश्रष्ट होनेंसे पाप 
होता है | तो कद्दते हैं कि ऐसा पुण्य हमे न चाहिए जिसके अतापसे झरनमें 
पाप मिल्तत्ता है और नरकगतिमें जाना पडता है । 
देख लो भंया ! पुण्यक उदयका कया काम है ? _विकारमय भाव हूं! 
धन सम्पदा'मिल्ले, इज्जत बढ़ें। पोजीशन चढ़े, मतिष्ठा चढ, यही तो बा मो 
इज्जत, पोजीशन, अधिष्ठा पडनेसे घसड बढ गया, अभिमान हो गया 
इससे बुद्धि भ्रष्ट दो गई। चुद्धिका भ्रष्ट करने वाला अमिसान होता है। वह 
मलुष्यम अभिमान होता है तो षह् गिर जाता है। जब तक मलुष्यरक 
अभिमान नहीं होता है तब तक बुद्धि ठीक रहती है। विनयसे ही बुद्धि टीक 
चल सकती है। अहकारमें आ जानेसे बुद्धि श्रष्ट हो जाती है ! जगतूमें 
क्क्ेश ही ओर क्या है? अहकार हुआ; क्रोध हुआ। मायाचार हुआ; णेम 
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हुआ - ये ही चार कषाय इस जीबके लगे हुए हैं | जिसके कारण यद्द जीव 
क्लेशमें है । अभी साक्षात ही रेखलो--यदि कोई मनुष्य किसी मलुष्यपर 
क्रोव करता हो तो क्रोध करने वालिका कुछ पृण्य पहिले ही खत्म दो गया । 
ऐसे क्रोधी पुरुषको इंस दुनियामें ही कोन महःन्‌ कहता है * भले ही बड़ा 
पुरुष हो तो चाहे सामने विनयपूवेक बोल दें पर अन्तरसे उस क्रोधी व्यक्ति 
के प्रति श्रद्धा खत्म हो जाती है। जिसके मायाचार हो उसका मायाचार 
जब विशिष्ट दो जाता है तो कोई भी पुरुष उस मायाचारी पुरुंषंका आदर 
नदीं करता है। ऐसे ही यदि कोई लोभी पुरुष दो, कंजूस पुरुष हो तो बह 
किसे सुहाता है ? किसीको भी तो बह नहीं सुहाता है । 
भैया ! कोई भी मनुष्य धनके सचयसे नहीं वड़ां होता है। धनके 
त्यागसे बडा होता है । यदि किसीको लोग बड़ा मानते हैं तो धंनके त्यागंसे 
वडा मानते हैं। अगंर धनके त्यागकी भाषना नहीं है, कजसी है तो वह 
कितना द्वी धनका ढेर करले, पत्थरकी तरह है क्‍योंकि बद्द न खु्दके काम 
था सका अं र न दूसरोंके काम छप सका ओर न उसकी संसारमें इज्जत 
हो सकती हैं। तो लोभसे भी कोई [सद्धि नहीं दोती हैं। जिस पुरुषके ये 
चारों कपाय मद हुए हैं उस परुषेके पुण्य बढ़ता है; प्रसन्‍नता बढ़ती हैं । 
यदि चारो कपाय मंद हो जाये तो यहां कुछ, घर्मका अंश है। पर जितना 
कपाय रह गया हैं उतना तो अधर् ही है। यह संसार है, इसमें परिभ्रमण 
लगा हुआ है । आना जाना पड़ रहा है । आप ही लोग कभी छोटे बच्चे के 
खेलते थे, लोग खिलाते थे; वडा वर्डा प्यार करने थे | अब बडे होगए, सारी 
चिंताएं करने लगे, वृद्धावस्था होने लगी फिर यद्दासे मरण करके चले गए 
फिर कहीं जन्म लिया | इस प्रकारका चक्र इन जगतके जीबोंका चल रहा है । 
भैया ! पिछले भवका छुछ ख्याल भी है क्‍या ? कहां घर था, केसे 
लोग थे, किस गतिमें थे, किस ढगके थे ९ तो जसे पूर्वभवकी बातोंका आज 
ख्याल नहीं है तो इस भवसे जाने पर दूसरे भवर्मे भी कुछ रूथाल रहेगा 
क्या ? यथ। के मकान, वभय, लोग) ये कुछ मदद दे देंगे क्या ? जब अगले 
भषमें ये कोई मदद न कर देंगे तो थोंडे समयके बास्ते इनसे सोद क्‍यों किया 
जा रद्दा हैं ? मोह करनेसे। राग वढ़ानेसे, कपाय करनेसे पुण्य नहीं मिलता 
पाप ही होता है। तो कर्तव्य यद्द हैँ कि यदि अपना कल्याण करना हैः 
प्रगला भव ठीक बनाना है तो इन वाह्यचीजोंसे मोद छोड़ो। घममे बुद्धि 
लगावों, दुछ समयको अपना घर छोडकर सत्सगर्मे रहो ! ममता छूटे तभी 
सिद्धि हो सकती है । नो दस पृण्यक द्ोनेस वभव मिलता है, वेसवर्के मिलने 
से मद होता हैं, मदके द्वोनेसे घुद्धि मष्ट होती है और बुद्धि भ्रष्ट हुईं कि 
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साना विषय, नाना पाप होने लगते हैं । तो कहते हैं कि जिस पुण्यके होनेसे 
अन्नरमें पाप बनते हैं । नरक आदिकसें दु व भोगे हैं, हमें उस पृण्यकी न 
चाहिए | हमें तो आत्माका दर्शन चाहिए | 

कोई गरीब भी हो और आत्मदर्शन होता हो तो लोकमें सच्चा अमीर 
बही है । और यहद्द वेभव भी बहुत हो और आत्मदर्शन नद्दों सके तो बह 
गरीब द्वी है। उसकी फोई सिद्धि नहीं है। सों पुरय अ,र पाप दोनोंको 
समान सममिये | इन पुरय और पाप दोनोंसे ही आत्माका द्विन नहीं है | 
पुण्य तो आत्माके शुद्धवर्शनसे बढ़ता है। सो इस रथलमें पुण्यके सम्बन्धमें 
चर्शन किया गया है कि इस पुण्यमें चू'कि भेदरत्मत्रय ओर अभेदरत्नन्रय 
की आराधना नहीं रहती है, भोगोंकी आकाक्षा और निदानघन्धका परिणाम 
रददता है तो ऐसे परिणाम वाले जीवके द्वारा जो कर्म उपाजित होता है) वद्दी 
मंद और अहकारको करता है ओर अन्‍न्तमें घुद्धिका विनाश करता हैं। पर 
जिसके सम्यक्त्व है उसका पुण्यचन्ध विगाड़ नहीं कर पाता है | पुण्य सभी 
को बरवबाद नहीं क्रिया करता है। जिसके अज्ञान साथ लगा है उसऊो पुण्य 
भद्‌ पैदा करना है। यदि सभी जीबॉकों यह पुण्य भद करने लगे तो बड़े-चढे 
सद्दापुरुष, तीर्थक्कुर चक्रवर्ती, पाडब आदिक घडे-बडे पुण्यवान्‌ पुरुष हुए, 
श्रीराम भगवान्‌ आदि वडे सहापुरुष हुए तो थे पुण्य आत्मा जन मदके 
अंहकारके विकहपकों छोडकर मोक्ष गए, उनके अरहकार न चन सका | 

अज्ञानी हो तो उसके धुस्यसे अहंकार आ जाता है, क्‍योंकि अपनी 
आत्माके शुद्धस्वच्छस्वरूपका उसे छक्लान नहीं है। अपने पर्यायकों ही मान 
लिया कि यह में हू । जो मनुष्यदेह है उसको ही समझ लिया है कि यही 
हू । जब यह माना कि यही में हू तो जो छ्ञानमात्र है। बिनयपूर्सो है उसकी तो 
ख़बर नही रही | इस अज्ञानसे दी अहकार उत्पन्न होता है। जिस सम्य- 
र्र्शन परिणामके विना यद्द जीव दुर्गतिका पात्र होता है और उस दुगतिमें 
यों पुस्य मदद ढेता है। सम्यगदशन न होनेसे यह पुर इस जीवको ढुर्गतिमें 
पहुचादा, है तो सम्यक्तके बिना पुण्य भी ढुर्गतिका कारण वन जाता 
है। कहते है कि वह पुण्य भी मेरे सत हो। मेरे तो सम्यकत्व जगे। आत्म 
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दर्शन ही वने । आत्मद्शनके >चिना इस जीब ने घरके दो-चार जीबोंको ही 
अपना मान लिया । जगत॒के ओर जीव उसके लिए कुछ नहींके बराबर दिखते 

हैं। अपने घरके वेटा वेटीकों सान लिया कि ये हवी मेरे सब कुछ हैं । अपना 
तन; मन घन, सयर कुछ उन्होंऊे पीछे लगाते हैं; ठुनियाके ओर बाकी सब जीव 
के प्रति यद्द भावना नहीं उत्पन्न द्ोती है कि ये ४४ हमारे समान हैं। यहा 
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आज जो तुम्हारे घर नहीं उत्पन्न हुए हैं, क्या यह नहीं हो सकता 
है कि वे द्वी पूर्वभवमे तुम्दारे सगे वन्धु रहे हों ? कोन तुम्दारा वन्धु है और 
कौन तुम्हारा शत्रु है ? जो जीव आज घरके पसमगमे मिलते हैं उनसे क्‍या 
सम्बन्ध है ? बतलावो ' वे तुम्दारे सुख दु'खमें मदद कर सकते हैं क्‍या ? 
नहीं । उनके सुख दुःखम तुम मदद कर सकते हो क्‍या ? नहीं। किसीका 
किलीसे कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । लेकिन ऐसा अज्ञानका माद्दा है कि ये घर 
के दो चार जीव ही मेरे सब कुछ हैं । उन कुटुम्बियोंके ममत्त्वसे द्वी ये जीब 
क्लेश पाते रहते हैं, विकल्प बनाते रहते हैं| वे अपने घरके प्राशियोंको 
क्षण भरके लिए भी नहीं दूर कर सकते हैं, निरन्तर अपने उपयोगमें उनको 
ही बसाये रहते हैं। मेरे घरमें इनसे लोग हैं, मेरे इतने मकान हैं, ऐसा 
ससस्‍्फार बनाते हैं ओर दुखी हुआ करते हैं| इस तरहसे वे अपने चेतन्य- 
स्वरूपका विकास नहीं फर पांते हैं | तो कुछ तो सोचना ही चाहिए । मोह- 
मोहमें ही अपनी जिन्दगी बिताई तो कौनसा लाभ पा लिया ? कुछ भी तो 
हाथ नहीं आता है । 
भैया । जिसके सम्यम्ज्ञान है; आत्मद्शेन है उसके बचनोंमें सत्य बसा 
हुआ है। जो ज्ञानी पुरुष है; वह जानता है कि जगत्‌के ठाठ बाठसे हमारी 
आत्माका उत्थान नहीं है । में ही अपना उत्थान कर सकता हू । उसे दुनिया 
की चीजोंसे कोई प्रयोजन नहीं रहा तो वह भ्रूठ नहीं बोलता, उसके बचनोंमे 
सत्य बसा हुआ है । उसकी घुद्धिमें शास्त्र बसा हुआ है । जो ज्ञानी पुरुष है 
उसकी बुद्धिम जो बात आयेगी बह शास्त्रमें मिलेगी । बह तो शास्त्रको पढ़ 
कर अपना आचरण वनाता है। पर ज्ञानी पुरुषका आचरण स्थयमेष ऐसा 
दोता है कि जेसा शास्त्रोंमे' चतलाया हुआ है। तो जो आत्मद्रष्टा है उसकी 
बुद्धिमे संयप्त बसा हुआ होता है। उसमें अपने स्वार्थकी ऐसी खुदरगर्जी नहीं 
होती कि दूसरे जीवॉका चाहे छुछ भी विगाड़ सुधार हो; पर अपना स्वार्थ 
पूरा होना चाहिए । ऐसी बात ज्ञानियोंके चित्तमे नहीं होतो है। दूसरोंका घुरा 
सोचकर अपना भला करे, बह बात ज्ञानियोंम नहीं आती है। दूसरे भो 
| हों आर हम भी भला करे, ऐसी बात ज्ञानीकी अन्तरद्भ आबाजमें होती 
। 
निज शुद्धस्वभावके रुचिया पुरुष विक्रमी पराक्रमी होते हैं। गई 
विषयोंकी बातोंमें न भटकना; इनसे अलग हटे रहना उसे कहते हैं धास्तविक 
पराक्रम) ओर वह पुरुष फायर है जिसके विषयोंकी श्रीति जग, विषयोफा 
भुकाव हो । शुरता तो भोगोंके तजनेमे है, भोगनेमें नहीं है। जो पराकमी 
पुरुष छ उनको पुण्योदयसे बेभव सी मिल जाय तो वे याचकॉको अपतो 
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,अन्ाकुलता हो सऊती है, कर्म कटंगे। धर्मकी परम्परा मिलेगी, प्रभुता आप्त 
हो जांयगी, प्र मोह ममताके परिणामसे न वर्तसानमें आनन्द मिल सकता 
हैं और न अगासीकालमें आसन्द्‌ मिल सकता है।इस पकार इस स्थल 
पुरय पापको संमान' बताया है | जो दोनोंको समान सानेंगा वह मोक्षके सुख 
को प्राप्त होगा। । 

“' उक्त प्रकरणमे यह चताया गया था फ्ििजों जीव प्रण्य और पाप 
दोनोको समान' समझ सकता है उसको मोक्ष हो सकता है | एक तो ऐसा 
राहन मिथ्यात्वदष्टि जीव ही हो सकता है; जो प्रृण्य ओर पाप दोनॉंको समान 
माने या चहुत चड। ज्ञानी पुरुषों सकता है जो पृण्य और पाप दोनोंको 
समान माने । मिथ्याइट्टी तो यों पाना है कि उसको पापों रुचि है सो वह 
पापोंको महत्व देता है | यों बात सुनकर कि शास्त्रोंसे है बनाया क्रि पृष्य और 
पाप दोनो वरावंर हैँ तो अपने मतलवकी बात निकालें । प्रष्य भी बसा दी है, 
पाप भी बेज़ा ही है। छ्गे रहें खुब अपनी इच्छाकी पूर्तिस। एक ,तो बड़ा 
मूर्ख होगा जो पण्य ओर पाप दोनोंको समान समझ सकता है या बहुत ऊँचा 
ज्ञानी पुरुष होगा, जो पुण्य आर पाप दोनोंको समान समझ सके। मध्यके 
लोग तो यह भेद्र करेंगे कि पापसे पुण्य भला है। ज्ञानी प्ररुप यों दोनोकों 
समान समभेगा कि पापोदय बुरी चीज होती है, तो प्रष्योदय भी बुरा है । 
ओर हैप्पी ,अच्छा है; तो पापोद्य भी कहीं अच्छा है । एक समान 
दोनो है | न 

जसे लोग कहते हैं कि यदि पुण्य हो, आजीचविकाके साधन हो तो धर्म 

करते बन॒ता है । फिर चित्त भी वर्ममें लगता है तो देखो खाने पीने बसेरहकी 
सुनिवायुक्त पुष्प हो तश तो वमकां भी समय लिकले | खाने पीनेके ही लाते 
पड़े रहते हैं; रात दिन विकर्रप मचा कर खाने पीनेकी ही सुबिवा नहीं 
बनायेगे तो क्‍या आगे बढ़े गे ? तो देखो पुण्य अच्छा है कि नहीं। कुछ सममः 
में आया | दवा परण्य अच्छा तो हुआ। अच्छा तो इस ओर देखों कि पापका 
उदय है, उससे दु ख पेदा होते हैं । दुःखोफे विनाशका उपाय धर्म है। द'खों 
के विनाशके लिए वर्मकी ओर चित्त जा रहा है तो देखो पापका उदय भत्रा 
ह आ कि नहीं ? हा, समभमें आया कि यह भी भला है। अच्छा पाप घुरा 
ना हा थुरा है, _ क्योंकि पृपके कारण घुरी गतिमे जाना पडना है, बड़े 
बड़े कष्ट भोगने पड़ते हैं। अच्छा जरा इस ओर देखें-- पृण्यसे मिला वेभव, 
पेभवसे हुआ अहंकार | अहकारसे बुद्धि भ्रष्ट ही हुई ओर बुद्धि भष्ट होने 
से पाप हुए और उससे मिला तरक | तो पृण्यने कहा पहुंचाया ? खोटी गति 
से । सो परृष्य भी दुरा है। कितने ही दृशन्तोंसे निरखते जाबो, पृण्य और 
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मै 
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पाप दोनों समान मिलते चले जायेंगे। यह ज्ञानी पुरुषका चिंतन है, ओर 
यह कथन उन्हीं पर शोभा देता है जो पापको छो कर शुभ परिणतियोंमें 
लगे हैं। ओर जो पुण्यको छोडे बेठे हैं, पांपमें रत ई, उन्हें यह शोभा नहीं 
देता है कि पुण्य और पाप दोनों समान हैं । 

अनेक पद्धतियोसे पु९्य और पाप दोनोंको समान बताया जाने पर 
अब यहां हक दो दोहोंमें यह चतायेंगे कि अच्छा पुण्य कंसे होता है. ओर 
यढ़िया पाप कैसे होता है ? किन कामोके करनेसे घुरा पुण्य होता है और 
किन कार्मोंके करनेसे पाप होता है ? प्रथम दोहेमें यह कद्दा। अब पुण्य 
किस प्रकार से दोता है, उसकी मुख्यतासे वर्णन कर रहे हैं। . _ 

देवहूँ सत्थहँ मुख वरहँ भत्तिए पुण्णु हवेइ। 

कम्मक्खउ पुणु होइ णवि अज्जर सति भणेइ ॥$€॥ 

कहते हैं कि वीतराग देव ओर बौतराग देवके द्वारा प्रणीत कार्योमे 
लगे हुए साधुजन इनके भक्ति करनेकी मुस्यतासे पुण्य द्वोता है । दूसरी दृष्टि 
से देखा जाये तो इस मक्तिरूप शुभभावसे कमक्षय नहीं द्ोता 6- प्सा 
निष्फपट सत पुरुष कद्दते हैं। यह सूक्ष्मवृत्तिकी चर्चा चल रददी है। यह 
कथन ढोहेमें ही लिखा हुआ है कि देव, शास्>) गुरुकी भक्तिसे पुण्य होता हे 
और कर्मक्षय नहीं होता है। पर क्र्मक्षय जिनकों होता है उनकी पहल 
अवस्था देव, शास्त्र, गुरुकी मक्तिरूप, द्योतो दी है। सम्यकत्वपूर्षक देव, 
शास्त्र, शुरुकी भक्ति बिना किसी जीवकी मुक्ति नहीं हो सकती है । फिर भी 
देव, शास्त्र, गुरुकी भक्तिका परिणाम स्वय मदकपषायरूप है। शुभ अनुरागरूप 
हैं। और अलन्॒॒रागको स्वभाव यह है कि बह फर्मक्षयका कारण नहीं होता 
है। ऐसा नहीं है कि कोई अनुराग कमे वांधता ह्वो अर कोई अनुराग कम 
नष्ट करता हो | यावनमात्र अनुराग है राग परिणाम है; सबका स्वभावकर्म 
बधका है। ऐसा प्रकृतिकी ओरसे निरखे तो इस शुभपरिणामका कर्मक्षय 
नहीं होता हैं। सम्यक्त्वपूर्वक देव; शास्त्र) शुरकी भक्तिके द्वारा सुल्यतासे 
पृण्य ही होता है, मोश् नहीं दोता है। सम्यक्त्वपू्वक भक्ति हैं ना) तो बहा 
जितना सम्यक्त्व ओर चारित्रका अंश चलता हैं अव्यक्तरूपसे अइृत्ति करता 
हुआ भी उतना तो कर्मक्षयका साधन बना हुआ है इस जीवके; किन्तु जो 
अनुरागरूप परिणाम है; उस अनुरागरूप परिणामकी मुख्यतासे पुण्य ही 
होता कै मोक्ष नहीं होता है । 

यहा जिज्ञासु शिष्य पूछता हैं. कि यदि मुख्यबत्तिसे पुष्य मोक्षका 
कारण नहीं है तो फिर उपादेय भी नहीं होना चाहिए। अर्थात त्यागने योग्य 
होना चाहिए म्रदण योग्य नहीं है और जो ग्रहण योग्य नहीं है तो बडे-बढे 
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महापुरुष रास, पांडव, भरत, बडे-बड़े सत प्रुषोंने पचपरमेष्ठीका इतना 
स्मरण क्‍यों किया ? दान; तप आदिक क्‍यों किया ? सर्वे शुभ अनुरागसे 
निर्भर अर्थात अधिकारता को भोगता हुआ फिर पृण्यका उपाजन क्‍यों 
करे और हम भी क्यों प्ण्याजन करें ? तो आचार्यदेव उत्तर देते हैं कि 
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जैसे कोई भी पुरुष अन्यवेशमे रहता हो, अपनी स्त्रीक गावमे रहता हो, तो 
चह पृरुष अपनी स्त्रीकी खबर लेनेके लिए उससे बातें करता है; सन्‍्मान आदि 
करता है। तो उस दान सन्मान आदि करनेका प्रयोजन क्या है ? क्यो 
करता है ? वह स्त्रीके गावका आदमी स्त्रीकी कुछ खबर पहुचाता है, जान- 
कारी कराता है इसलिए वह पुरुष उसका सम्मान करता है। उससे बोलता 
हैं। इसी प्रकार इन सव महापुरुषोंको जो कि छ्वानसुधारसके प्यासे थे 
अथवा अविफार अवरथासे भरने वाले आनन्द्रसके प्यासे थे, जहां वीतराग 
परमानन्दकी अवस्था होती है ऐसे उत्तम रसको पीते हुए उन्त महापुरुषोंने 
ससारकी स्थितिके छेदन करनेके लिये, विषय-कषायसे उत्पन्न हुए दुर्ध्यानसे 
बचनेके लिये, अपने आत्मध्यानके अवसरके लिये दान पूजा आदिक 
परमेधीकी भक्ति गुणस्मरण आदि कार्य किये। 


भैया ! देव; शास्त्र; शुरुकी भक्तिसे तत्काल दो लाभ द्ोोते हैं | एक तो 
विषय कु दुर््धानसे बचना दोता है और दूसरे अपने आत्माकी सुधि 
होती है। बसे ये सब वहिमु ख रहनेके दंड है । हे प्रभो ! मैं बहुत वहिमु ख 
रहा करता हुए उसके ही प्रायश्चित्त रूप ये सब स्तवन बदन आदि प्रसिद्ध 
होते हैं । ये हमारे श्रतिक्षण प्रायश्चित्त हैं। यदि पापवृत्ति न जगती, बाह्य 
पदार्थों उपयोग न होता , बाह्मपदार्थो्में भ्रभिमुखता न द्ोती तो में ज्ञानमय 
ही था और मुमे दान; तप, बृत आदि वृत्तियोसें श्रम न करना पड़ता | यहद्द 
सब प्रायश्चित्त है उन सब दुर्ध्यानोंका, लेकिन पहिला लाभ तो यह है कि 
विषय-कषाय आदिक खोटे ध्यानसे हटना हो जाता है। ग्रभुभक्तिमें दूसरा 
लाभ यह है कि अनन्तशक्तिका अपने आपकें विश्वास ओर दर्शन हो जाता 
है। इन्हीं कारणोंसे ये सब काये ससारकी स्थितिके छेद करनेके भी कारण 
हैं। पर इसमें सूक्ष्मदृष्टिसे स्वरूपभेद किया जाये तो जितना अन्ुुरागरूप 
परिणमन है वह कर्मक्षयका कारण नहीं है ओर जितना श्रद्धा और चारित्र 
का विशुद्ध परिणमन है वह सोक्षकां कारण है । 


यहा इतना ही भाव लेना है कि उन पंचपरमेष्ठियों की भक्ति आदिसे 
परिणत पुरुषोकोी बिना ही चाहे पृण्य आता रहता है। जेसे किसान लोग 
खेती करते हैं तो गेहू, चन्ते आदि उत्पन्न करनेके लिए करते हैं; पर भूसा, 
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पुराल आंदि ये सब वितां श्रम किए; बिना इन्छा किए प्राप्त दोते दी रहते हैं । 
यह हे पण्यका अयत्न अर वसे साधारण प्रण्य तो किसी की सेवा करनेसे) 
परोपकार करनेसें, दूमरे जीवॉफा दु ख मिटानेसे, अनेक कार्मो|से पुण्य होता 
है। पर महान पष्य बनता है तो बह देव, शास्त्र, गुरुकी भक्तिसे बनता है। 
सम्यक्त्ंपूर्वक पुप्यके इस अकरणमें प्रण्यकी निन्‍दा नहीं की गई है किन्तु 
सम्यक्त्वरहित जीवॉके प्रण्यकी निन्‍दा जरूर की गई है कि अज्ञानी जनोंका 
पुष्य ऐक बहुत बड़ा सकट पहुचानेफे लिए है। पर सम्यकत्वसद्त पुरुषका 
प्‌ ण्य तो ऐसा ही शुम श्रवसर लानेके कारणभूत्त है कि जिसमें इस जीवकों 
मांक्षमार्ककी रुचि होती जाये। पर सर्तत्र जो अ्रनुरागका अश हैं, प्रष्यका 
अश है बह तो एक बवरूप ही है, बह मोश्नमार्ग रूप नहीं है । 
अव जिस प्रकार उच्च पुण्य वधका उपाय बताया गया है इसी प्रकार 
घड़े पाप वचकी भी बात वतल़ाते हैं कि विकट पाप केसे बचना है ? 
देवह सम्यह मुखिवरह जो बिद्देसु करेइ। 
खियंगें पाई हृवेइ तसु जे ससारूु भमेइ ॥6९॥ 
देव शास्त्र और मुनिवरोंकी जो निन्‍्दा करते हैं, उनसे ईध्या रखते 
हैं, द्वेप करते हैं उत्तड नियमसे पाप होता है और उसके फल्में वे ससारमें 
अमण करते हैं। ये देव शास्त्र मुनि केसे हें कि साक्षात्‌ प्रष्यवधर्के हेतुभूत 
हैं। इनका आश्रय आदि करनेरूप अपनी भक्ति बने, सगति बने तो महान 
पुष्य चय हो । जो अपने महान्‌ पृण्यवध्रके आश्रयभूत हैं. ओर जो परम्परया 
' मुक्तिके कारणभृत हैं; अथवा अपने लिए वे नि्भित्तइष्टिसे मुक्तिकें कारण- 
न हैं ऐसे देव शास्त्र मुनियोंकी जो निन्‍दा करते हैं) हप करते हैं, उनके 
नियमसे पाप होता है ओर उस पापचधसे ससारमे परिभ्रमण होता है। ये 
देव शास्त्र शुरु आदि धसारे व्ययहार सम्यक्त्वके विपयभून हैं ओर मिश्चय- 
सम्यकत्वके परम्परया कारण हैं । की 
निश्वयसम्यक्त्व क्या कहलाता है ? निज परमपदार्थकी उपलब्धि, 
अपने आपमें ज्ञानस्वरूपकी दृष्टि, ज्लानस्वरूपकी रुचि; विपरीत आशय 
रंदित ज्ञानस्वरूपका दशन होना; सो निश्चयसम्यक्त्वका भी परम्परया जो 
तिमिचभूत है ओर तत्त्वाथश्रद्धानूरूप व्यवद्वारसम्यक्त्वके विषयभूत हैं; 
देव, शास्त्र मुनियोंकी जो निन्‍्दा करन्ग है. बह मिथ्याहष्टी दोता है । अपना 
व्यवहार परकी निन्‍्दारूप दोनेमें कुछ लाभकारी नहीं होता है; दोष 2 
क्या, न हो तो क्या पर दोषोपर जब उपयोग चला जाता है तो पा 
स्वयकी उपयोग दोषमय हो जाता है। उपयोगका विषयभूत वो शेप हो ही 
गया और ज्ञान क्षेयाकारमय हो गया दै तो जो दोषका ज्ञान किया है तो 
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बद ज्ञान भी दोषाकारमय हो गया । तो किसीके दोष दिखानेका अथवा निन्‍्दा 
करनेका अथवा किसीके दोषके कारण ईर्ष्या करनेका भाव है बल पहिले 
स्वय दोषमय हो जाता है। यदि स्वय दोषमय न बने तो दूसरेके दोषकी 
दृष्टि नहीं कर सकता है। तो उस दोषहष्टिसे स्वयका क्‍या लाभ हुआ * 
स्वयमे कौनसी स्व॒च्छुता बढ़ा ली) कौनसा प्रयोजन साध लिया ओर 
फिर देव, शास्त्र ओर मुनियोंकी निन्‍दा करनेसे) बिद्देप करनेसे तो उसका 
उपभोग पहदिले बहिमु ख हो जायगा) मिश्यात्व हो जायगा | देव, शास्त्र और 
गुरुफ़ी भक्ति नहीं है; रुचि नहीं है तो वहा मिश्यात्व है, मिथ्यात्वसे पापका 
बन्ब होता दे ओर पापके कारण वहिमु खतारूप ससारमे परिभ्रमण होता है । 

इस तरह इन दो दोहोंमें यह बताया गया कि ढेव॥ शास्त्र, गुरुफी 
भततिसे पुण्यका बन्ध द्वोता है. ओर देठ,शास्त्र। गुरुकी निन्‍दा करनेसे पहिले 
पापका बन्‍्धच होना है। अब इन पूरे इन दो दोहोमें कहे गए पुण्य ओर पाप 
फल्लको बनाते हैं । उस घुण्यसे क्‍या फल्न मिलता हैं और उस पापसे क्‍या 
फल्न मिलना है - ह॒ 

पावे शारड तिरिउ जिउ पुण्णे अमरू वियाण॒ु । 

मिस्से साणुस गइ लहइ दोहिषि खइ सखिव्वाणु ॥ ६३ ।|। 

जीव पापके उदयमें नारकी और तिर्यव्न्व बनते हैं, ओर पुण्यके 

उदयसे देव होते हैं । और पुष्य और पाप दोननोंके मिश्रणसे नरकणतिको 
प्राप्त करते हैं. ओर पुण्य पाप दोनोंके क्षय दोने पर ये निवौणको प्राप्त 
करते हैं । पुण्य ओर पाप दो चीजे हैं | तो इनमें चार विभाग हो गए । पृण्य 
से क्‍या दोता है ? पापसे क्‍या होता है ९ पृष्य पापके मिश्रणसे क्या होता 
है ? आर पुण्य पाप दोतों. न हों तो क्‍या होता है ? परण्य एक, पाप एक; उभय 
एक ओर अनुभय एक । इन चार पद्धतियोंसे ये परिणाम बताये जा रहे हैं। 

पापसे, यह जीव नारकी बनता, ओर तियेवव बनता है। ये दोनों 
गति पापरूप हैं| पुण्यसे यह जीव असर बना । पृण्यके फलमें देवोकी प्रसिद्ध 
है । उन्हें कितना सुख है; खाना नहीं, पीना नहीं) कमाना नहीं, घर न बनाना, 
कोई काम करनेको जरूरत नहीं। केवल खेलना कूदना, सुख भोगना, सन 
चाही जगद्द विद्वार करना। उनके पास कितनी ऋद्धि है, कितना वेभव हैं; 
कितना ठाठ बाठ है। तो पृष्यमें प्रसिद्धि देवोंकी है। यहां पाप पृण्य छोड़कर 
मोक्षमें लगनेकी दृष्टिको बताया जा रद्द है। नहीं तो पृष्यका फल सर्वाधिक 
मनुष्योंमे हों सकता है। जिसकी इन्द्र भी स्तुति करे; बन्दना पूजन करे वह 
मनुष्य ही हो सकता है। कया देवको कोई परम आराध्य मानकर पूजता है ! 
नहीं । किन्तु यहा प्रकरण यह है. कि पाप और पृण्य इन दोनोंसे ससार 
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चलता है; अर दोनोंका अभाव हो जाय तो वहां मोक्षकी आप्ति होती है। 
इस दृष्टिका यद्वा वर्णन है । अत बताया गया है कि पृण्यसे यह औंब ढेच दोता 
है । पुण्य ओर पाप दोनों मेलसे सलनुष्यगनि प्राप्त होती है। कोई देव हो 
तो बह सर कर कहा जायगा ? देवफ वाद तुरन्त ठेव नहीं ही सकता है। 
कह गति मनुष्यकी हैं। तो उस टेबगतिक जीवके पृण्यका फल है मनुष्य- 
गति | 
५ यहा समझाया जा रहा है मनुष्यगतिके जीवॉकों । उनके लिए यह 
ठीक चैठता है कि पापसे नारकी; तिर्यनूच हुए, पण्यसे देव हुए ओर दोनों 
मिश्रणसे मनुष्यगति हुई | अं र पृण्य पाप दोनोंका अभाष हो जाये तो उन्हें 
मोक्ष होता हैं। यद्ां नरक और तियंनचगतिका जो पापका उदय चताया 
गया है बहू ऐसा कठोर पापकर्म है कि छेग्न आदिक अनेक दु ख फल देने 
में समर्थ है । ऐसा विऊट पाप होता है टेव, शास्त्र, गुन्फी निन्‍दा करनेसे। 
जो बहुत आसान लगता हैं, घढ़े-वैंठे गप्प चला वे ठे) देव, शा) गुरुबोंको 
तोड़ मरोड़ दें, निन्‍्दा ओर चिह्न पके लिए मनमें भावना जग जाय; इन भाव- 
नाबाका परिणाम छुष्सिन फल है। पाप) वन्‍्धन आदिक जो नरकगतिके 
पड़े ढु ख हैं उनके देनेमें समय है । देखो तो कहा तो परमात्माका स्वमाव 
सद्दज शुद्ध ज्ञानानन्द्रभय और कहीं ऐसे कठोर विभावपरिणाम कि मोक्षमार्ग 
के कारणभूत देव, शास्त्र) गुरुका भी बिद्वेप जग जाय- ऐसे मद्दान पापसे 
यह जीव नरक ओर, तिर्यक्च गतिका पात्र होता है | 
यहू पृए्यका उदय भी आत्माके शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूपसे विपरीत है) 
विलक्षण है | पुण्यके उठयसे यह देव होता है | पृष्य और पाप दोनोंव मिश्रण 
से जो कि शुद्ध आत्मस्वरूपसे 'विपरीत है उससे मन्लुष्य बनता है । एप्य पाप 
दोनों कर्मोंके क्षयसे मुक्ति होती है । उन कर्मोंके क्षयक्रा उपाय है शुद्धोपयोग 
अर्थात्‌ अपने आपमें अनादि अनन्त जो सहजस्वरूप है अर्थात अपने स्व 
के कारण स्वरसत जो अपना स्थरूप है उस स्वरूपका परिचय हो जाना 
निज शुद्ध आत्मतत्त्वका सम्यक्‌ भ्रद्धान्‌ हो जाना व उस शुद्ध आत्मतत््वक 
ज्ञातृत्वकी स्थिरता होना। निज शुद्ध आत्माका अर्थ है परसे मिन्‍म क्षल ._ 
अपने स्वरूपमय निज आत्मतत्त्वसे श्रद्धानसे, ज्ानसे ओर इस ही शुद्ध 
आत्मतत्त्वमें उपयोगको स्थिर करनेसे मुक्ति दो जाती है । ] 
अनेक ग्र थोमें यह सब कथन बताया गया है. कि पापसे नरक भरे 
तिर्यधच द्ोता है) पृण्यसे देव होता है; पुण्य पाप दोनोंके मिश्रणसे महुष्य 
बनता कै ओर पण्य पाप दोनोंके क्षयसे जीव नि्वोणको प्रौप्त दोता है। इन 
सब बातोंकों जान कर हमें यद्द शिक्षा मित्नी कि हम अपने निज शुद्ध आत्मः 
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स्व॒रूपफो ओर भाषोंकी जानझारीमें अपना पुरुषार्थ बनाएं। जिसके फलमें 
सदाको मुक्ति प्राप्प हो जाती है | 

विंदणु शिंदरु पडिकभरु पुणणहं कारणु जेण | 

करइ कराबइ अखुमणइ एक्कुबि णाणि ण तेण ॥ ६४ ॥ 

जगतके वासी हम आप सब जीव व्यक्त अथवा अव्यक्त दोनों रूप 
से प्रतिक्षण दुखी हो रहे हैं । कभी यद्द दुख हके रूपमें प्रकूट होता ददै तो 
कभी यह दुःख विपादक रूपमें प्रकट होना है। जो जगतूम वभन्र पाकर हत 
के मारे प्रसन्‍न होते हैं; फूजे नहीं समाते हैं उनकी इस हर्प्रवत्तिका कारण भी 
आकुलताए हैं, और जो जीव अन्य घटनावोंके कारण विपाद करते हैं उनके 
भी आकुलताएं हैं | सारांश यह है. कि जगत्‌का कोई भी जीव सुखी नहीं है । 
उस दु खके बिनाशऊे लिए एक धर्म ही समर्थ है। उस धर्मके करनेके दो 
रूप हैं । एक बहिरगरूप ओर एक अन्तरगरूप | आन्तरिकरूप तो एक 
ही प्रकारका है वह है. अपना' निर्षेक्ष स्वत-सिद्ध निज असाधारणस्वभाव 
दर्शनका होना | इस ही को कद्दते हैं कारणससयसार | इस ही फो कहते दे 
परमात्मतत्त्व । यही है वास्तविक प्रभुता । अपनी अश्चुताके दर्शन दो, चेतन्य- 
स्वभावक दर्शन हो; यह तो है धर्मका आन्तरिकस्वरूप॥, ओर धम करनेका 
बहिरंग रूप है अपने पृज्य पुरुषोंकी वन्दुना करना। अपने आपकी निन्‍्दा 
करना+ तपस्या करना, दोष लग जाय तो उस दोपका प्रतिक्रमण करना 
अपने गुरुषोंसे निवेदन करना | गुरु जो दुड दे उसका पालन करना आदिक 
समस्त धार्मिक क्रिया कांड हैं, धर्मके व्यावद्ाारिक रूप । 

' जिस पुरुषका आन्तरिक घधमम हृढ नहीं है ओर चलित हो जाता है, 
विषथऊपायमें प्रवत्त दो जाता है, ऐसे पुरुषके दोषकी शुद्धिके लिए और आत- 
रिक रूपकी पकड़ के लिए उन्हें आराध्यदेवफ्ती वन्‍्दना करनी चाहिए, अपने 
आपकी निनन्‍दा करनी चाहिए | कोई दोष आए तो गुरुषोंसे निवेश्न करना॥ 
ये सच कर्तव्य हैं, पर जिस क्षण अपने ज्ञानके प्रकाशमें जो अपना निपेक्ष 
स्वरूप है। उसके ज्ञानके प्रकाशमें जो चतन्यस्वरूपकी अनुभूति होती है उस 
अनुभूतिसे परिचयी जीबॉको, ज्ञानियोंको ये बन्दना, प्रतिक्रण आदिक 
जितनी बृत्तिया है, वे इत्तिया नहीं हैं । तब अपने शुद्ध चेनन्‍्य प्रकाशकी 
अनुभूतिमें लीनता है । दोषोंकी शुद्धि श्रधानतासे इस आत्मद्शनसे ही होती 

। मनुष्यजन्स तव सफल्न है जब किसी भी क्षण आत्मदर्शन हो सके। 
आत्मदर्शनसे विमुख पुरुष त्तीन लोककी सम्पढासे रहित हो जाने पर भी 
गरीब ही है। ओर आत्मद्रष्टा पुरुष वाह्यकी कोई घस्तु न आए तो भी सर्व 
सम द्विसे पूर्ण है । 
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भेया ! जिसे जो समागम मिले हैं वे सब छूट जाते हैं। संग; मित्र, 
परिजन जो उुछ ,मिले सब छूट जाते हैं। ये जब तक साथ भी हैं तब तक 
वस्तुत' ये दुख देने के लिए है । परद्रव्योके कारण भेरेमें छुछ सुधार और 
बिगाड नहीं होता है। में ही अपने स्वरूपसे चिगकर विषयवासनावं,को 
बना लेता हू तो में ही अपना शत्रु चन जाता हू । ओर जब विषय पाप आदि 
विभावोंसे हट गया, अपने शुद्ध जाननस्वरूपमें उपयुक्त' हों गया तो 'में ही 
अपना रक्षक हू, शरण हू । जैसे ये अनाचारसे चलने वाले पुरुष किसीको 
सद्दायता नहीं पहुचाते ओर न किसी पर कृपा करते हैं, पर जो सदाचारसे 
, चलते हैं उनकी दस भाई सहायना भी करते हैं, वे अपने किसी नाते से 
सद्दायता नहीं करते हैं, सदाचारके नातेसे सहायता करते हैं । इसी प्रकार 
यदि जगतूमे किसी समागमसे जीवबॉक द्वारा कोई सुख साताका बर्ताव होता 
, है तो वह किसी अधिकारके कारण नहीं दोता हे, किन्तु इस जीवका ही 
सदाचार है, ज्ञान है, सद् व्यवहार है। पहिले था, इस कोरण यह सब सदू- 
* व्यवहार होता है । हमारे दम ही रक्षक हैं । 
दमारे जो दोष होते हैं. उन दो्षोंकों दूर करनेका अमोघ उपाय एक 
मात्र जो कभी निष्फल नहीं होता है और श्रनेक उपाय करनेके बाद भी किए 
, एकका सद्दारा लिया जाता है वह उपाय है श्रपने आत्माके जाननस्थरूपका 
जानन कर लेना | कोई बात होती है तो उसका स्वरूप जरूर होता है । जब 
ज्ञान कोई तत्त्व है, जानन कोई भाव है तो उस जाननका भी स्वरूप कुछ 
जरूर है । बह यद्यपि अमूत्त हैं; महणमे नहीं आता है। पर जाननका स्वरूप 
जरूर है । स्वरूप हुए बिना भाष नहीं होता है, तत्त्व नहीं होता है। तो उस 
तत्वका जो स्वरूप है. उसकी जानकारी करके ओर एतावनमात्र में हु) और 
इनना ही मेरा कार्य है; इसके अतिरिक और सब ओपाधिक चीजें हैं, मेरे 
स्वस्सन उत्पन्न भाव नहीं हैं--ऐसा जब अपने आपके जाननस्वरूपका हृढ 
ज्ञान होता है तो वे सब ढोप समाप्त द्वो जाते हैं। व्यवहारमें गुरुजनोंकी 
वे [ना करना; स्तवन करना, विनय करना) तप) ब्रत आदि करना--ये सब 
एकमात्र स्वभावके दर्शनके लिए हैं। ओर स्वभावदर्शन जब नहीं होता है, 
ये सब बाते होती हैं तो वहां पुण्यकी ब्रृद्धि हैं। पर मोक्षकी पति नहीं है । 
मैया ! सोक्ष मिलता दै ज्ञानसे | यद् आत्मा केवल जाननमात्र रद्द 
जाय उसहीका नाम मोभ्न है। मोक्ष कहते हैं छुटकारा पानेकों । स्कूलसे जब 
बच्चोको छुट्टी मिलती है. तो उस समय जो वच्चोंको आनन्द द्योता है उस आनन्द 
की तुलना भोजनके आनदसे नद्वींडी जा सकती है, खेलने कूदने,' देखने 
के आनन्दसे नहीं की जा सकती है | वह छुट्टी पानेंफा आनन्द एफ विलक्षण 


दोहा ९४ ७६ 


* 


आनन्द है। जहां किसी दूसरेसे कुछ न मित्ने, स्वयं ही अपने आपसे आनन्द 
हो। हम आप पर कर्म ओर रागादिक का सकट छाया है । इन सकदोंसे 
छुट्टी मिल जाने पर जो आनन्द आता हैं उस आनन्दकी तुलना किसी भी 
मिले हुए आनन्दसे नहीं की जा सकती है । वह स्वयंके ही स्वरूप है। यह 
बहिमु खा अर्थात्‌ अपने आपकी ओर दृष्टि न रहकर किसी बाह्यकी ओर 
दृष्टि रहना यही सबसे बड़ा अघेरा है ओर यही गहन पाप है । ओर अपने 
ही अन्तरमे अपनेको देख क्षेत्रा इससे बढ़कर और कोई अमीरी नहीं है । 
जिसके चित्तमें यह जम गया छै कि बंहिसु खता ही पाप है ओर अन्तमु खता 
ही धर्म है तो वह वहिमु खना का सर्वथा त्याग करता है। 
भैया ! जिसके चित्तमें यह बात आ जाये कि पहिमुखता द्वी बड़ी 
बुराई है तो वाह्मप्रवुतिया करते हुए भी उसके भार नहीं रहता और उसके 
ससार बढ़ाने वालः बुब नहीं होता । लक्ष्यविद्दीत पुरुष अपने कार्यम सफल 
नहीं हो सकता हैं। जेसे एक तखरिया है) तराजू है; इस पर बाटोंको इधरसे 
उधर रखे, लक्ष्य कुछन रखे आर ऐसे ही करते रहें तो कोई सिद्धि. नहीं 
होती है ।, लक्ष्य जिसका बन गया बह धीरे-धीरे ही सही अपनी वात'बना 
लेता है। जो अपने लक्ष्यकों हृढ़ बनाए रहे तो बह अपने लक्ष्यको पूरा कर 
सकता है | लक्ष्यविद्ीन मनुष्य किंसी भी प्रकार अपने कार्यमे सफल नहीं 
,हो सकता है। सलुष्यजन्म पाकर अपना क्‍या लक्ष्य बनाना चाहिए ? धन 
बभवका लक्ष्य तो सकटोंसे भरा हुआ है। मान लो हो गए लखपति+ तो 
आत्मामे कौनसी समृद्धि हुईं, कोनसा वढ़प्पन हुआ ? बह्कि जितना ही 
घनसचित हो जायेगा उत्तनी ही आकुलता बढ़ जायेगी। मोहीः अज्ञान्ती 
पुरुषों द्वारा दो-चार गप्रशसाके शब्द सुनने को मिल जायेंगे तो इससे क्‍या 
आत्माका पूरा पड़ जायेगा ! घन वढ जानेसे धनसे उन्मत्त होकर अपने 
स्वरूपके दर्शनका मार्ग सी अ्रष्ट हो जायेगा। धन बढने की ही घुनि रह 
जायेगी । यदि धन वढ़ गया तो उससे क्‍या मिल गया? परिवारक लोग ब्हुत 
बढ़ गए। आठ दस लडका, लडकी पोते हो गए तो उससे आत्माफा कौनसा 
वढ़प्पन हो गया । खूब विचारकर देख लो, आत्माका वड्प्पन; आत्माका द्वित 
केबल अन्तरोन्मुख हानेसे है । आर 
भेया ! अन्तरोन्मुख होनेसे सर्वसंकटोंकी समाप्ति हो जाती है। मेरा 
मेरे लिए कहीं कुछ नहीं है। इसी भवर्भे हम खुदके रक्षक हैं। दूसरोकी रक्षा 
तो अपने आप हो दी रही है। दूसरे पुरुषकी कोई दूसरा पुरुष रक्षा नहीं 
कर रहा है। इन बच्चे चचियोंका भाग्य है, सो सब होता रहता है। पर यह 
केवल विकल्प दी करता है। श्रन्तरोन्मुख होनेसे एक ऐसे सुध।रसफा पाल 
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होता है जिससे पुण्यपृद्धि भी होती है और आत्मवल भी बढता है। विगढ़ता 
कुछ नहीों है; बह्कि चहिमरुख दोने में सब बिगाड़ हो रहा है। हानी जीव 
का बदन, प्रतिक्मण आदि जो कि परुए्यके कारण हैं उन्हें यह ज्ञानी न तो 
फरता है, न फराता है ओर ने अनुमोध्ना करता है ! ठेखों यह बात श्ञानीके 
बहुत अन्तरकी है; इसलिए परमसमाधिके समश्ष व्यवहाश्मय पूजन, भजन, 
तप, अत, बदन) आत्मनिन्दन) ढोप शुद्ध, शुरू ब्रितय। सत्सग, यात्रा--चे सब 
एक खा नहीं हैं। जब ब्रियय कपाय शआदिक सताते हैं. तब उनसे निवृित्त 
होनेके लिए ये सब करने थोग्य हैं. किन्तु इनमें ही अटक जाये और आगेका 
कुछ स्वरूप न मिल सगे तो उससे कत्याण नी होता । 

अच्छा लो, छुछ पुरय वन्र गया, पुण्यसे अगले भव बेभव मित्र 
गया तो वेभवमे अहकार हो गया, अहंकार होनेसे बुद्धि भ्रष्ट हो गई, 
बुद्धि अष्ट होनेसे पापों्में गिर गए ओर पाप है।नेसे नरक आदिकके छु ख 
पाना दोता है। भला क्या हुआ ? यदि आश्मदरशन नहीं हों सकता तो इन 
सब तृष्णावोके फलमें श्रायकरसे श्रविक हो जायेगा तो वेहुएठ हो जायेगा, पर 
बेकुण्ठमें कुछ समय तक अधिक चिरकाल, तर रहा जा सकता है उसके 
बादमें फिर रागाठिक परिणाम उखदते हैं, आयुरा क्षय होता है, स्थिनि 
समाप्त होती है? फिर ससारमें जन्म लेना पडता है । वह बेहुरठ क्या हैं ! 
जिसे प्रेवयकर्क नामसे कद्दा है। प्रेथयक बैडुएठ इनका एक ही अर्थ है। 
लोकके लक्‍्शेमे) पुरुषाकारमें कठस्थान_ पर ग्रेवयक लिखा है; जहा वहुत 
सुख है। सबके एकसी ऋद्धि वैभव है और २९ सागरसे लेकर ३१ सागर 
तक सुख भोगते हैं । यद्द स्थिति पा ली जायेगी, पर आत्मदर्शनके विना जीव 
को मुक्तिका मार्ग नहीं मिल सकेगा । 

अब यद्दा उन्‍्हींका विशेष स्वरूप बतला रहे हैं। मलुष्यकी शुद्धि, 
जीवकी शुद्धि प्रतिक्रमणसे होती है। प्रतिक्रमण कह्दते हैं रागादिक दोपोफि 
निराकरण करते को । धर्मपालनके समय चाहे गृहस्थ अवश्य हो। पर धमके 
क्षणोम उसे उतना दी उदार गम्भीर, शात धीरकी दृष्टि करना चाहिए जिस 
उदार धीर ज्ञानकी दृष्टि साधुजन करते है। साधुवोंमें ओर ग्रहस्थ ज्ञानियोंमें 
स्थरताका अन्तर हैं। ज्ञान और सम्यक्‍त्वका अन्तर नहीं हैं। ऐसा 
नहीं है कि साधुवोंकी कम निजेरा तो आत्मध्यानसे द्वीती होगी ओर 
ग्रहस्थोंकी कर्मनिर्जरा। दान पुण्य, अत) तप, समारोह, जलसा आदि इनसे 
होती होगी। जो कर्मनिर्जराका उपाय साधुवोंके लिए है बह ही कर्म निर्जराका 
न्याय गृहृस्थजनोंके लिए है। जिस निमित्तको पाकर धात्मामे कर्म आते 
उसही के अभावका निमित्त पाकर मड़े गे | वे बादरी परिस्थिति नहीं देखा 
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करते हैं जिससे कि साधुनोंके कर्म निर्जरा आत्माके सहजस्वरूप दुर्शनसे 
होती है व ग्ृहस्थके देहक्रियासे होती हैं| मेरा स्वरूप तो मात्र ज्ञान हैं। जो 
कि मुझसे तन्‍्मय है, स्वतःसिद्ध है। ऐसा ज्ञानस्वभाव ही मेरा स्वरूप है । 
मुझमें रागादिक दोप नहीं हैं । ऐसे स्वरूपकी जानकारी द्वोते ही सब दोष 
निकल जाते हैं | यही कहलाता है निश्चयप्रत्िक्रमण ! यह भावना है शुद्ध 
सिर्विकल्प परमात्मतत्त्वकी । 

भेया | धर्मपालनके क्षणमें किसी भी प्रकी ओर रंच भी उपयोग 
न जाना चाहिए। अगर किसी भी परी ओर उपयोग गया तो बह धमम- 
पालनसे विमुख हो गया। यदि प्रभ्रुमे उपयोग गया तो वह शुभोपयोग बन 
गया ओर घरकी ख़बर आ गई तो वह अशुभोपयोग हो गया। जव शुद्ध 
निविकल्प परमात्मतत्त्वकी भावना द्ोती है तो उस ज्ञानवलसे अतीत समस्त 
रागादिक जो भोगोंके भोगनेक रूपमें हों) सुननेफे रूपमें हों, अनुभव करनेके 
रूपमें हो, निढानके रूपमें हों, भोगोंकी चाहके रूपमें हों। उन समस्त दोषोंका 
निराकरण हो जाता है केवल एक ज्ञानस्वरूपके आंलम्बनसे | इस ही का 
नाम निश्चयप्रतिक्रमण है। यह हुआ अतिकमण याने लगे हुए दोषोको दूर 
करना । > 

अब बतलाते हैं कि आगामी कालमें भी दोष नहीं हो सके, इसके लिए 
तेयार होनेका नाम है निश्चयप्रत्याख्यान | इसका भी उपाय वही आत्मा है । 
शुद्ध निर्विकल्प वीतराश ज्ञानानन्द्स्वरूप स्वतःसिद्ध अपने आपकी सिद्धिके 
कारण जो भुममे मेरी भावनाका मिलन हुआ उसके वलसे आगामी कालके 
भोगोंकी चाह छूट जाना इसका नाम है. निश्चयप्रत्यास्यान। एक दर्पण 
सामने है और उसमें दरी, भींत श्ादिका अ्रंतिबिम्ब हो रहा है। मानो हरी 
चीज दै तो उस द्पणमें हरी चीज अतिबिम्बित हो रही है। उस हरे रूप 
परिणत हुए दर्षणमे ऐसा भेद कर सके कि जो हरा परिणमन है वह दर्पण 
की निजी चीज नहीं है । यद्द उपाधिके ससर्गसे होता है, ओर यद्द प्रतिबिम्ब 
होने पर भी इसके अन्तरमें 'एक स्वच्छता है वह है दर्पणका स्वरूप | यद्यपि 
वह स्वच्छता प्रकट नहीं हो रही है, किन्तु बहा हरा ही प्रतिविम्ब है, मगर 
स्वच्छुता अब भी न हो तो हरा प्रतिबिम्ब हो नहीं सकता । क्‍या कारण हैं 
कि दर्षणमे दी दरा प्रतिविम्व चल रहा है; ओर चौंकी, चटाईसमें हरा प्रति- 
विम्ब॒नहीं चल रहा है । इसका यद्द कारण है कि चॉंकी, चटाई आदिक 
वदा्थोंमें स्वच्छता नहीं है; ओर दर्पणमें स्वच्छता है। स्वच्छा व्यक्त नहीं 
होती, पर स्वच्छताके ही कारण वह हरा प्रतिविम्ब है । इसी प्रकार ससारी 
आत्मामें शुद्ध ज्ञान स्वच्छता व्यक्त न होने पर जो रागादिक विभाव परि- 
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णमन चलते हैं उनका कारण आधारइष्टिसे एक चेतन्यस्वभाव और झान- 
प्रतिमासकी स्वच्छता है। दो जेंसे प्रतिविम्बसे परिणत हुए दर्षशमे भी जान- 
कार पुरुप दर्प शका स्वरूप स्वच्छेना सममता है; इसी अकार रागादिक दोषों 
से परिणत हुई शआ्त्मामे भी ज्ञानी पुरुष भात्माका स्वरुप ज्ञान, जानन ही 
सममता है | 

उस चेतन्यस्वरूपका जिसने उपयोग द्वारा साक्षातर किया है। उसको 
ही अमभुताका ज्ञान 4008 है. और इस भावनाके बलसे आगामी भोगोंकी 
शआकाक्षारूप रागारिकि भावोंका त्याग होता है-- इसकों ही फहते हैं 
निश्वयप्रत्यास्यान । ये सब ज्ञानी पुरुषके हुआ करते दे । । 

उयीय उपाय है. निश्चय-श्रालोचना | व्यवहार-आलोचना कहते हैं 
अपने आपमे दोप हो जाने पर गुरुवोसे निवेदन करनेकों | यह सध्यम ज्ञानी 
पुरुषमें होता है । उत्ह2 ज्ञानी पुरुषोंके नो एफ शुद्ध स्वरूप आलम्बन ही होता 
है। घूकि उन्होंने निज शुद्ध आत्माकी प्राप्ति की है; अत वत्तमान कमोंदियसे 
आए हुए शुभ अशुभ परिणामॉक लिमित्त हप॑ विधाद परिणामोंकी अपने 
शुद्ध आत्मद्रष्यसे प्रथक्‌ मानते है। बस दो दीपोंसे प्रथक निज ज्ञानस्वरूपकों 
निहारता यहाँ बाग्तवमें आलोचना है, आर गुरुषोंसे अपना दोप बताना 
यह है व्यहार-आलोचना | इस प्रकार निश्चयप्रतिक्रमण) निश्चयप्रत्यापयान 
निश्चय भ्रालोचनामें स्थित,होकर व्यवद्यारप्रतिक्रमण, अत्याख्यान) आलोचना 
के अनुकूल वन्दना, निन्‍दा आदि शुभोपयोगको भी छोड़ता हुआ-झ्लानी पुरुष 
अपने स्वभावमे लीन द्वोता हैं। अन्य कोई नहों-ही सकता है। जिसे अप 
आपके समस्त दोषांकों छोड़कर स्वभावको, ्रदण किया है; वही क्षानी पुरुष 
ससारके सकटोंसे दूर होकर मोक्ष प्राप्त कर सकता है । 

बदणु सिंट्यु पडिकमणु णाणिदिं एट्र ण जुत्त | 

एक्कुबि मेल्लिवि णाणमउ सुद्धछ भार पतित्त ॥६४॥ 

एक ज्ञानमय शुद्ध पवित्र भावकों छोड़कर ज्ञानियोंकों ये व्यवद्दार 
बन्दस। सिन्दन) प्रतिक्रमण करना युक्त नहीँ हैँ। अर्थात्‌ यदि एक अर्किचन्‌ 
सत्य ज्ञानस्वभावमें उपयोग स्थिर रहता है| तो. हे ज्ञानी | तू विकल्प न कर 
कि सुझे। चन्दन) प्रतिकमण) आलोचना आदि.भी कुछ करेना है! सर्वेसिद्धि 
एक ज्ञानस्त्रभावभय सहजततत्त्वके दृशनमें है। यह दर्शन हो रहा है तो वह्दा 
बन्दल, निन्दल आदिक विकल्पकी आवश्यकता नहीं दै। यदि विषयकपाय 
सकठ्प विकर्प निदान कल्लोल रहते हैं) तो ऐसे उस्षोंकों व्यवद्ार। बन्द 


मिन्‍्दल/ प्रतिक्रमण एक मार्ग है; लिससे उन दुवौसनावोंसे मुक्त होकर 


कक 


पात्र बनें कि एक ज्ञानलभावका उपयोग कर सकें, किन्तु जो ऐसे ज्ञानी हैं, 
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जिन्हें इस ज्ञानस्वभाषका अनुभव हुआ है उनकी यह चर्चा है। 

अपने इस जीवनमे यदि किसी क्षण चाद्दे वर्ष भर पहिले हो, चाहे 
४-७ चर्ष पहिले हो, किसी भी क्षण हो या आजकल हो) संकरपविकल्पसे 
रहित एकमात्र ज्ञानप्रऊाशका ही ज्ञान रह्य हो ओर उस कालमें जो आनन्द 
बरसा हो उसका स्व्राद लिया हों तो उसकी स्मृति रख करके दोहेका अर्थ 
सममभना चाहिए | यह शुद्ध भाव जिसका दर्शन ससारवन्धनको काट देता है; 
यह इन्द्रिय भोगोंकी आकांक्षाबोंसे अत्यन्त परें है। चाहे वह पवित्र आत्मा 
हो) चाहे अपवित्र आत्मा हो) पर प्रयोजन यह है कि अपने उपयोगसे बाहर ' 
तत्त्वोकी ओर उपयोग न देना, अन्तरोन्मुख रहना प्रभु जिनेन्द्रने ही तो 
यह बताया है कि सर्थसंकहप विकल्पजालोंक़ो, त्यागंकर .केवल अपने निज 
अ स्मनत्त्वको देखो । यदि ऐसा ही करनेका उद्यम होता है तो इसमे परमात्मा 
का अपमान नहीं है। परमात्माकी बताई हुंईे बातकों निभानां यही उनकी 
सच्ची भक्ति है ओर सपुतपना है । | के 

यह' ज्ञानमय भाव पचेन्द्रियके भोगोंकी इन््छासे रहित हैं, औरं-ओर 
भी समस्त विभावोंसे रहित हैं | इस ज्ञानमावके अनुभव करने वाले पुरुषकी 
वृत्ति ऐसी हैं कि उसे जगतके सब जीवोंमें कोई जीव, अपने निकटका फोई 
जीव अपनेसे बाहरका नजर नहीं श्राता है | इन अनन्त जीवॉमें से यह 
छटनी नहीं की जा सकती है कि यह मेरा है ओर यह पराया है- ऐसी 
छुटनी एक बड़ा अथकार हैं| जगत्‌्के जीव इस अंधकारमें द्वी बसे हुए हैं । 
जेसे अंधेरे घरमें अपने निकट रखी हुई चीज भी नजर नहीं आती | वह 
तो कदाचित्‌ हाथ आ भी जाती है, किन्तु मिथ्यात्व अधकारमें बसे हुए 
प्राणीकों अपने अत्यन्त निकट बसा हुआ यह परमात्मतत्त्व उपयोगमे नहीं 
आ सकता है । यह है अन्तस्तत्त्व। इसके लिए बडा बलिदान करनेकी, त्याग 
करनेकी आवश्यकता है, अकिचन बननेकीौ यहा जरूरत है । जो सर्किचन 
बनता है, उसके न तो वाह्म अथे द्ाथ आते हैं ओर न सकिचन ही बन पाता 
है, तब अपने आपके प्रभुकी कृपा इष्टिसे भी हाथ धो बेठता है ! 

भैया | सकिचन वर्नना बहुत बड़ी गरीबी है। जेसे स्वप्नमें कोर 
निर्धन अमीर वन गया तो उसकी वह अमीरी सिश्या है, वहां पासमें है कुछ 
नहीं, केवल नींद्‌का स्वप्न है। उसकी स्थिति १०-१२ मिनटकी होती होगी । 
किन्तु यहा आखे खोले हुएमे और भीतरके ज्ञानकी नींदमें, मोहकी नींद्म 
यह कुछ ६० २० ५० वर्ष स्वप्न आ रहा है। जेसे उस स्वप्नमें हाथ कुछ 
नहीं लगता। इसी तरह इस स्वप्नमें भी हाथ कुछ न लगेगा। जुवारियोकि 
अडडे पर बेठे हुए आणीको जुवारियोंकी बातका असर सताया करता है, 
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इसी तरह मोद्योंके अडडे पर बेंढे हुए इन मोहियोके संगका असर अपने 
अविवेकके कारण यह उत्पत्न किया करता है। अपना पोजीशन बनानेकी 
घुनमें इन मोही जुबारियोंके सगका श्रसर है या क्‍या है ? इस निज शुद्ध 
आत्मतत्त्वमे वाह्य पोजीशन है कहा ? यह तो चारो गतियोसे परे इन्द्र 
ओर शरीरसे प्रथक्‌ कषाय ओर नाना परभावोंसे विविक्त इस शुद्धभात्माकी 
पोजीशन बाहिरी क्सिवातसे है? जिसके यह शरीर भी नहीं है। जो 
स्रय केवल ज्ञानके शआकारमें। ज्ञानके स्वरूपमें, ज्ञानकी मुद्रामें ही निरन्तर 
रहना हों--ऐसे स्त्रभाववाले इस मुझ आत्माका पोजीशन क्या है 
भैया ! मान लो; सारा जद्दान इसकी निन्‍्दा पर उतारू हो। अथवा 
सारा जद्दान उसकी ग्रशसा फरने पर उतारू हो और यह आत्मा अपने 
ज्ञानप्रशुके दर्शका आनन्द ले रहा है, तो ऐसी स्थितिमें विगाड़ इसका 
है कि सारे जद्दानका विगाड़ है? जो विकतप करे विगाड़ उसका ही है | 
सक्षारदित आत्माके ज्ञानस्वभावका जिसने परिचय क्या है और इस ज्ञान- 
स्व॒भावकी हृष्टिमं जो लग रहे हैं. ऐसे ज्ञानी पुरुषोंको बदन, निन्‍द + अवि* 
क्रमण युक्त नहीं है। जिस जगह वेठकर देखी जाने वाली चीज बनाई जा 
रही दे उस जगह ही बैठकर देख। जाय तो वह चीज दिख सकती है । कोई 
छतपर खड़े होकर देखनेके _ लिए तो कहे नीचे बाल्ते से कि देखो यह केसे 
सुन्दर आकारका हिरण है ओर घहद् मकानके दी आगनमें खडे खडे कट्दे कि 
हमें तो नहीं दिखता। अरे वद्द जद्दासे बैठकर देखनेकों कहद रह्य-है बद्ा- 
जावो; बेठो ओर उसके सकेतके अलुसार देखो तो दिख जायेगा। यद्दा शुद्धं- 
ज्ञानमय भावके पदमें उपयोग बेठाकर दिखाया जा रहां है- देखो आत्मा- 
अ्त्यत्त निर्दोष, पवित्र, कारशसमयसार है यह प्रभु का अपने झापके 
इसके दर्शनकों छोड़कर अतिक्रमण आदिक करना भी युक्त नहीं है। इसे 
हम नीचे पदमें अपना उपयोग रम[कर देखना चाहें तो ज्ञानियोंका यह मत्र 
सममूमें न आ सकेगा । 2० 
अं कम लोकमें उपयोगको कह्दा. जाना चाहिए इसके उत्तरसें ध्यान 
यह होता है कि दृष्टि जत्र तक शुद्वस्वरूपफी नहीं द्ोती तब कर है &:%: 
सम्यक्त्य नहीं जगता और जव तक सम्यक्त्व नहीं जगता तब तक मोक्षमार्ग 
का आरम्भ भी नहीं होता है। इस कारण कोई इसको कर सके या न कर सब» 
कोई निजस्व॒भावमें स्थिर रद्द सके या न रह सके? कल्याणके अर्थ इसका 
जानकारी कर लेना श्र किसी समय एक मलकको देख लेना, यह अत्यन्त 


आझ्रावश्यक है | इस रागरद्वित श्ानस्वरूपके ज्ञान विना राग छोडनेका पुरुषार्थ 


न कर सकेगा। इस आत्मइष्टिके विना यदि राग छोडेगा तों भटपट राग 
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छोडेगा श्र्थात्‌ एक राग छोडा, दूसरे रागकी तरफ ढ डा। «उसका राग 
उपयोगसे समूल नष्ट नहीं हो. सकता है। इस ज्ञानस्वरूपके दशत्तके विना न 
घैराग्यका कदम आ सकता है अर न चारित्रमें प्रवेश हो सकता है। ज्ञान- 
भावके मुकाचले थे व्यवद्ार) वंदन) निन्दन) श्रतिक्रमश युक्‍त नहीं हैं । यदि 
इस ज्ञासम्बभावमे उपयोगकी ऐसी स्थिरता हो जाये कि इसकी याद भी न 
रहे, इसकी दृष्टि भी न रहे। इसके ही एक श्षानस्वभावकों छोड़कर अन्य 
किसी की भी दृष्टि न रहे--ऐसी पवित्र अनुभुतिके समयकी यह वात है कि 
ज्ञानियोंकों ये तीनो ही फरने युक्त नहीं हैं । यह ज्ञानमय भाव स्वय ही परम 
आनन्द रसके स्थादसे भरा हुआ है। 

भैया | आकुलित प्राणियों को अथवा किसी भी विकल्पमें रहते हुए 
प्राशियोंकी अपने आपके आउमस्घथरूपकी खबर नहीं द्योती है। दुनियाकी 
ख़बर, अपनी ख़बर, फिसीका बिकल्प--ऐसी दृष्टि रखने वाले पुरुषके लिए 
यद्द नहीं फहा जा रहा है कि घदन प्रतिक्रमण करना उसे युक्त नहीं है, किन्तु 
फरे क्‍या जिस किसीको खत्र दही न रहे) केवल ज्ञानप्रकाशका अनुभव दो 
रहा हो; खुदका भी पता नहीं है, इस रूपमें कि में हु कह्दा। किस जगह वेठा 
हू किस शरीरमें हें) मे सममता हूं) स्वाप्याय करता हू, किसी रूपमें हु) 
ध्रपत्ती खपर नहीं द्वोत्ती--ऐसे परमहसबत्‌ स्वच्छ ज्ञानोपयोगी पुरुषको, ये 
तीनो ही युक्त नहीं हैं | क्‍यों करें ? क्या करें; चह तो समतारसक आनन्द 
अमृतके स्थादसे भरपूर दै। बडा अच्छा लगता है मोही जीवको ,अपनेमें 
अत्यन्त अभाव पाले परपदाथ। मोद्दी जीब 'यह मेर। है। यह मेरा है? इस 
तरहकी अलनुभूतिमे अपने फो बड़ा बुद्धिमान समभता है; पर यह है अत्यन्त 
पिऊुट अजानपन | इसमे रस जासा। परिवार्जनों से अपनेकों भरा पूण 
मानता, यह हे एक बढ़ा धोखा ! 

ू जा 

भेया | उत्कष्ट निमष्यानके लिए अपनी बढ़ी यलि ऋरना दै इच्छा 
की। आकुलताफी, आत्मीयताके मान्यताकी | जब फही इस आत्मामें अनादि 
अनन्त नित्य प्रकाशमय इस चेतन्यस्थभाषका दर्शन हो सकता है । जिसे 
स्पनठ् आनन्द्र सा गया उसे भूठे आनन्दको क्यों रुचि होगी  यद्दा नो शुद्ध 
अनन्द घ लमताका भाव निविफत्प समाधिभाष उत्पन्न होता है | सिर्थिम हुप 
समावि यहां ही उत्पन्न हो सकती हूँ जहां फेपल लान आडिक अनस्नशु गोमि 
तम्मय परमात्मनत्त्व का श्रद्धान्‌ हो। ज्ञान हो अर उसती और मकझाय हों । 
ये सब बाते जो पद्दी जा रदी है इस रूप होने की स्थिति अभी सुछ्ठ भी नहों 
है; क्योंकि जहां शक्ति झोर अशजित का प्व्याल है. चहां यह अभेदस्थिति 
नहीं साती टै। थे सब याये सीखी जा रहीं हैं । करनेके श्षण, फरनेये हरणमें 
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ही हैं। ऐसे परम ज्ञानमय आत्मतत्त्के श्रद्धान ज्ञान और अनुष्ठान या 
निर्विकल्प समाधि होती है। कदाचित्‌ सुनने सुनानेकी स्थितिमें भी वह क्षण 
आ सकता हैं। निषेध नहीं है। कितनी ही क्रियाएँ ऐसी होती हैं कि संस्कार- 
बश होती रहती हैं और उनमें उपयोग नहीं रहता है ओर फिर इस परमात्म- 
तत्त्वकी मल्नक तो पाब सेक्ए्डसे भी कम समयके क्षणकी बात है। इतने 
क्षणकों सुननेकी क्रियामें, कहनेकी क्रियामें अन्तर अजाय तो उसके अन्दर 
व्यावद्दारिक अन्तर नही दिखता | है 

देखो भय। ! यह नाथ तो जो है सोई है। यह न कपायसह्दित है, यों 
देखने से जाना जाता है और न कषायरहित हैं; योंदे खमेंसे जाना जाता 
है | इसकी जितनी भी विशेषताए बताई जायें उनसे यह देखनेमें नहीं आता, 
किन्तु जब यह बेखा गया, ज्ञान ही अनुभवमें झा गया तव यह आ ही भया । 
ऐसा केवल ज्ञानसे ही गम्य, फेवलज्ञानसे नहीं, थे बलक्षाससे भी है भर सिफ 
ज्ञानसे गम्य ऐसे निजपरमात्मतत्त्वका जद्दा श्रद्धानह्ान और ञ्रचरण है, 
अमभेदरूपमें ऐसी निर्विकल्प समाधिसे उत्पन्न स्वाभाविक या समताके स्वाद 
से जो भर गया है ऐसा यद्द ज्ञानमय भाव है/ उस भावकों छोड़कर अन्य 
जो व्यवद्यारप्तिक्मण, व्यवह्ास्पत्याख्यान भीर स्यव॒द्दार-भालोचना है 
उनके अनुकूल जो धदना, निन्‍्दना ओर शुभोपयोग आदि विकल्पजाल' 
थे सब श्ञानीके युक्तत नहीं होते हैं। यह फथन इनके प्रति शोभा देता 
अशभोपयोंग से अलग हट गए हैं।/ शभोपयोगमें जिनका समय व्यतीत 
द्ोता है वे इस शुभोपयोग को छोड़कर वेंबलशद्ध उस सहजश्ञानस्वरूपका 
उपयोग करे, उन्हें यह वात शोभा देती है श्रौर यह कथन भी वहीं घटित 
होता है जो अपने ज्ञानसामर्थ्यके अनुकूल उसह्दी मागकी ओर अपनी निगाह 
चनाए हुए हैं। 

यद्यपि आगमोक्त शुद्धविधानसे बदन निनन्‍्दन अतिक्रमण, आलोचना 
आदि किए जायें वे भी फल्दायक हैं तथापि ये सब किस लिए फरना चाहिए 
उस भावका लक्ष्य नहीं है तो ये बंदन प्रतिक्रण आदिक एक कल्पित धुनि 
की पूर्ति केरके समाप्त हो जाते हैं। जैसे किसी असमर्थ फटाके में आग दें 
फुस होकर बह खत्म हो जाता कै झपना कार्य पूर्ण नहीं कर पाता है. इसी 
एक घानमय भावकी भलक बिना ओर क्या रहना चादिए--ऐसा निर्णय हुए 
बिना ये बंदन, प्रतिक्रमण, ध्यान, पूजन, तप, सयम आदि फुस होकर समाप्त 
हो जाते हैं श्र्थात्‌ जिनना कत्पनामें समझ रखा है उतने की इतिश्री करके 
रद जाते हैं। इस उत्हष्ट तत्त्वका ज्ञान द्वोना। लक्ष्य द्ोना सबके लिए 
आवश्यक है| साधु हो अथवा ग्रहस्थ हों) लक्ष्य विशुद्ध हुए बिन्ता मुक्तिक 
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मार्ममें कदम उठाया ही नहीं जा सकतो है। 

मुक्त कोन है ? यह आत्माराम स्वरसत' स्वभाव समस्त परभाष) 
परपदार्थोंसे मुक्त है। यह सदा मुक्त आत्मा पर्यायत भी मुक्त हो जाय- ऐसा 
जिन्हें. पता नहीं है, लक्ष्य नहीं है। कहां दृष्टि लगाए यह जिन्हें मालम नहीं 
है वे यत्र तत्र भटकते ही तो रहेंगे। एक, दो) तीन चर्षक्रा चालक हे भी 
जानता है कि मुके कोई भी सताये। कोई भी पड़ोसका चच्चा सतायें तो 
उसका इलाज यह है कि वह अपनी मांकी गोदमें बैठ जाय, ऐसा वच्चेको 
भी पूरा पना है। और किसी भी समय, किसी भी उपद्रवसे तग & जाय 
तो बह मात्र यह कार्य करता है कि अपनी मांकी गोदमें बेंठ जाता है | इसी 
प्रकार हम आप अनेक बहिसुग्वी उपद्रवोंसे सताये हुए हैं । आखिर किस 
जगह पहुचे कि ये सारे सकट बुक जायें ? उस परम पदढका यदि परिचय 
नहीं है; तब तो शरणकी भीख मागते हुए फुटवालकी तरह यत्र तत्र फिरता 
रहेगा, फिर भी स्थाई' शरण न प्राप्त होगी | यहा स्थाई शरणकी वात कही 
जा रही है । ऐसे ज्ञाननय भाषक्रों छोडकर जो केबल ज्ञानघन है) जहां 
प्रतिभासके अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है- ऐसे विज्ञानथन ओर विज्ञानधनके 
अविनाभावी सहज आतनन्‍्दरससे परिपूर्ण इस ज्ञानस्त्भाव रो छोड़कर ज्ञानी 
पुरुषको अन्य प.र्थोंसें लगाना युक्त नहीं है- ऐसा सोचना भी विकल्प है | 
यह आता हैं तो आने हो; फिर इससे भी निद्रत्त होकर 'सिद्ध लक्ष्य बनाओ । 

भेया | जिसे अपने गंतव्यस्थानका पता है लेकिन अभी वह दूर हें 
तो उस गतवव्यस्थान की ओर दृष्टि करके जाते हुएमें पथमें कितने ही पर्दोंकी 
भेंट होती है; होने दो । घंह एक विधि' है गतव्यस्थानमें पहुचनेकी, पर उन 
विवियोंसे सटकने वाले मुसाफिर बुद्धिप्रान मुसाफिर नहीं कदलाते हैं । इसी 
प्रकार ये सब हमारी परिणत्तिया उस गनव्यस्थान पर जाते हुएसें आया 
करती हैं, आने ढो, आन। पडेगा। आए बिना पढ न सकेंगे, किन्तु इस ही 
मे भटक हो जाने पर आगे पहुच भीन सकेंगे व्यवद्वारवन्दनमें भी 
आत्मस्वरूपका ध्यान होता है किन्तु उस समयके उपयोगमें परपदार्थ 
विषयभूत द्वो रहे हैं, इतना भी ज्ञानरसका स्वाद पाने बालेको सहन नहीं हो 
रहा है । आत्मनिन्दनसें आत्मभावका ही स्पर्श दोनेको है, पर यह आत्म 
स्पशंको इतना परिचित ओर उत्सुक हैं कि देरको सहन नहीं कर पाता | 
लगे हुए दोषोंका निराकरण करनेमें उसे एक अपूर्य बल मिलेगा, जिससे 
ज्ञानस्वभावकी दति बनेगी, पर जिसे तुरन्त रोगकों दूरतेकी औपधि प्राप्त 
हे वह अन्द्रसे उस ही अ।षधिक्ो पान फरनेकों उद्यत रहता है | व्यवद्धार- 
अतिक्रमण आदि श्रोषधियोंको छोड़कर उसकी निज ज्ञायकस्पमावकी हृष्टि 
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है, ऐसे ज्षानतत्त्ससे परिचित ज्ञानी पुरुषको अन्य भावोंमें लगना युक्त नहीं 
है, यह इस दोहेंमें बताया है। 

चद॒उ खिंदृड पडिकमठ भाड असुद्धठ जामु । 

पर त्सु सजयु अत्थि णत्रि ज मणसुद्धि ण॒ तासु ॥ ६६ ॥ 

जिनका मन शुद्ध नहीं है वे पूजा कर। बन्दना करे, आत्मनिन्दा करें, 
प्रतिक्मण करें; तप अत करें उनके सयम नहीं हो सकता है। मन बहा 
शद्ध कहलाता है जहां अपने परसज्ञानका परिचय द्वो। क्रोक8 मान; साया 
लोभ थे चार कपाय हैं और पाचबा मोद्द | ये £ जद्दा नहीं हैं, वहा तो पूर्ण 
शद्धि है ओर जद्दां विल्कुल मोह नहीं है ओर कपाय मन्द हैं वहा विशाद्ध 
रंद्दती है। जिसके मनमें मिथ्यात्व भरा है; मोह पड़ा है; पर बस्तुवोंसे भिन्न 
अपनेको नहीं समझ सकता है ऐसे मनको शुद्ध कहते हैं। अशुद्ध मन वाला 
कुछ भी करे अन्तरमे फर्क न आयगा ! मन शुद्ध केसे द्ोता है ? जिसके 
मनमे अपध्यान भरा है उसका मन अशुद्ध होता है। अपध्यानका मतलब 
खोटा ध्यान | अपना स्वार्थ चाहे, का विनाश चाहे, अपना नाम चाहे- 
ये सारी बातें उपध्यानमें आती हैं । जिसका चित्त उपध्यानसे रंगीला है। 
वह वन्दन, निन्‍्दन, अ्तिक्रमदा आदि करे किन्तु उसके भाव संयम नहीं है । 

अपध्यान विषय और कषायके आधीन होता है । विपय और कपषायों 
में प्रवृत्ति है उस ही का नाम खोटा ध्यान है। ये विषयकपाय ओर उपध्यान 
आत्माके शत्रु हैं। आत्मा तो नित्य आनन्दमय है, ज्ञानस्वरूप है।स्‍्वय 
अपने आप जेसा स्वरूप रचा हुआ है वह श्रत्यन्त पवित्र स्वरूप हैं । उस 
शद्द आत्माके अनुभवसे पझत्यन्त विपरीत यह अपध्यान है। इसमें नाना 
प्रकारके लाखों मनोरथ पडे हुए हैं । कोई अपनी नामवरी चाद्ृता। कोई 
बचे चाहता, कोई अनेक पदार्थोंका लाभ च'हता, इस प्रकार लाखों मनोरथ 
के बिकत्पजालोसे आतरौद्र ध्यान रचा गया है। इस अशद्धध्यानसे 
जिसका चित्त रगीला है उसके भाव संयम नहीं हो सकता है। पचपरमेष्टी 
की वन्दसा करना आत्मनिन्‍्दा करना शुरुषोंसे अपने दोष निवेदन करना | 
दोषोंका प्रायश्चित होना; कुछ भी करे, पर जब मन शुद्ध महीं है तो सयम 
केसे हों सकता है ! अभी यद्द पता पड जाय कि इसका मन बडा अशद्ध है; 
इष्या रखता कै दूसरोंको तुच्छ गिनता है, इतना मालूम पड़ जाय तो वह 
सुद्दायेगा नहीं । चाहे सूरतका झअन्छा हो; व्‌ ४६४ कपडे पहिने दो लखपति 
का चेटा हो; कुछ भी हो, मगर जिसको पता है उसे सुद्दायेगा नहीं । जो न 


सुहाये ऐसी चीज है तो वह पाप है । 
की भैया ! मनुष्य बुरा नहीं होता है। पर जो मनुष्य पापसे रगा हुआ है 
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वह मनुष्य किसीको सुहाना नहीं है। जिसका मन आ 
में भी लोगोंकी दृष्टि भला नहीं है | फिर अध्यात्ममार्गेमं चह अपने लिए भी 
भला नहीं है। जिन्हें दूसरोसे घणा रहती हैं, दूसगोको तुन्छ गिनते हैं, धमकी 
धुनमे बड़ा शोध करते हैं। बच वचकर चलते हैं, जरासा बला छू जाय तो 
अपनेकों अशद्ध मानने लगते हैं- ऐसे लोगोके बारेमे यदि यह मालूम हो 
जाता है कि ये स्वार्थंसे भरे हुए हैं, इनका पापी चित्त है; यह विदित हो 
जाय तो वे क्रिसीको सुद्दाते नहीं हैं ॥तो सबसे बडी अपविच्रता है मन 
अशुद्ध रहे | मनकी- शुद्धता यह है कि जगत॒के सभी जीवोंकों सुखी देखना 
चाहिए, किसीको दुःखी न करना चाहिए | अपनी दुनियामे अपना नाम 
चाहनेकी इच्छा न करना यही मनकी शुद्धता है। आद्र ध्यान, रोद्रध्यान ये 
तो मदाभयकर हैं । आतंध्यानमे दुखी दुखी मन रहता है। इष्टका वियोग 
हो जानेसे उसका सयोगकी ओर ही ध्यान रहता है तो यद्द मोहकी मलिनता 
हुईं अनिष्टका संयोग होने पर उसके खराब होनेका ध्यान है तो यह दोष 
की मलिनता हुई। शरीरमसे पीड़ा हो गयी तो हाय बडा दर्द हो गया: ऐसा 
समभकर ढु ख़ी रहा करे | यह शरीर जेसे अपविन्न पदार्थका मोह हुआ 
ना ? हमारे बेभव हो, ऐसा परिवार हो ऐसी स्त्री हो, ऐसे पत्र हों, ऐसा 
राज्य मिले तो बासनावोंकी यह मलिनता है। कक ऊआ 
आतंध्यानसे हृदय मलिनता हो जाता है, और उससे ज्यादा सौद्र- 

ध्यानसे होता है | दुसरेकी हिंसा करते हुए आनन्द सानता हो, आनन्दकी 
अनुमोदना करता हो दिंसाको प्रोत्साहन देता हो यह हर ' आशय हुआ । 
क्रर आशयको ही रोद्रघ्यान कहते हैं। और उसको प्रोत्साहन देना यह महा ' 
अपवित्र बात है | कूठा लेख लिख देना, थोड़े स्वार्थपर मूठ बोल देना, यह 
सब अपवित्रता है| दूसरेकी चीज चुरा लेना) यह भी अपविन्नताकी बात 
है। इन सभ बातोंकों करते हुए.जो आनन्द मानें उसको कितना अपविद्न 
बताया जाय ? विषयोंकी लालसा बहुन रखे, विषयोके साधन जुटानेमे बड़ा 
मोज माने, परणस्त्री, वेश्या, नाना व्यसनंमि चित्त लगाए- ये सब मलिनताएं 
लिनके मनमें बसती हैं उनके भावसथम नहीं होता है। बाह्यक्रियाए तो 
वास्तवसे जड़ क्रियाएं हैं। तन, सन) बचन इनकी चेष्टाए पुद्गलकी चेष्टाएं 

। ये बाह्य क्रियाकाड उसके लिए विह्कुल व्यर्थ हैं जिसका हृदय पवितन्न 
नहीं है । इस कारण धर्मसार्गमें अपनी प्रगति करनेके लिए सर्वप्रथम आव- 
श्यक है कि अपना चित्त शद्ध करें। | 

चित्त शुद्ध होनेक़ा मूल उपाय है कि 'निजको निज परको पर जान ।१ 

इतने ज्ञान बिना चित्त शुद्ध नहीं दो सकता है। मेरी आत्मा मेरे स्वरूपमे 
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'है और 'मुकसे प्रथेक्‌ समस्त पदार्थ अपने-अपने श्वरूपभे हैं | ऐसा ध्यान 
हुए बिना, श्रद्धान्‌ हुए बिता अपने चित्तसे विपय बासनाएँ दूर भर्दोंहो 
सकती, भोह श्रीर कपाय परिणाम अलग -नहीं हों सकता | इसलिए सर्व 
प्रथम मोह ममता न रहे तो चित्त शुद्धहों मकता है । और निसके मोह न 
रहे उसके अ्रपध्यात नहीं रह सफर | किसीको इ० ले सणमे, तो दियोस होने 
'पर क्या दुःख माने। जानो पुरुष किसी जीवकों अनिष्ट नहीं सममता तो - 
उनको दूर करनेफा, नष्ट करनेका क्‍यों भाव करें ? ज्ञानीपुरप अपने आपको 
सबसे न्यारा निर्शय ग़्खता हैं तो इसे शरीरकी वेदना भी न होगी। होगी 
भी तो च्वयकी चीज सामने आ जाये तो उसमें अधिक।पीडित न होगा। 
जेसे जिसकों शरीरमें ममता होती है तो शरीरमें साधारण पीड़ा या दूरी 
पीड़ा जा जाये तो उसते अपना विनाशसा नहीं अहुसभव करने लगता है । 
ऐसा अनुभव ज्ञानी पुरुष नहों किया करता ! द्ालाकि शरीर और आत्माका 
एकक्षेत्रावगाह सम्बन्त है आर _सी कास्ण शरीरमें कुछ विकार आने पर 
प्रकृत्या आत्मामे कुछ चेद्ना हुआ करती है। ऊँचे ज्ञानी ध्यानी संवोंको 
किसी भी परिश्थितिमें वेदना नहीं होती है । 
नअसमाधिस्थ सम्यग्हट्ी ज्ञानी ध्याती निर्मोहीकों कदाचित्‌ शरीरमें 
कहीं वेदना भी होते लगती है तो वह उसको भहतत्त्व नहीं देता है। जिसको 
स्थय बस्तुत्वरूपका निर्णय दो गया है. बह ज्ञानी संत अपने लिए किसी भोग 
साधनक्ी चाह नहीं करता। रही धन बैभवंक्री चाह एवं भ्न्छा भव मिलने 
की चाउछा नहीं फरता।- लोकप्रतिप्ठाकी उस ज्ञानी भावना नदी होती है। 
जिसने शरीरसे एथक्‌ शानानस्द्ृमय लिजतत्त्वका, निश्चय किया है उसको 
फिर, जगत॒के सकट नहीं रहा- करते हैं )- उसका चित्त शुद्ध रद्दा करता है) 
जिसने सबब” परसे ध्रथक्‌ चिदानल्दस्वरूप लिश भा त मच कथा है 
बह हिंसा, शूठ) चींरी; कुशील आर परिग्रह जसे परिणामों नहीं लगता 
है । उसे ये सब विपत्तिया-मालम पडती हैं क्‍योंकि ये सब आकुलतावोंसे भरे 
हैं। सो जिसका -चित्तः विशुद्ध हो - जाता है अर्थात्‌ भेदविज्ञानके बलसे स्व- 
सम्वेदन ज्ञान दो जाता है ऐसे पुरुषफे भावसयम नहीं होता. है । श्रौर 
हैं: वह बाहरी क्रियाकाड करे तो, जया उसे भल्ना हो 


जिसका चित्त शुद्ध नहीं है 
समता है ? नहीं हो सकता है। चल्कि लोकमें दास्यका-सावन बन जाता है | 


होई घुरुष या स्त्री क्रोष, मोह+ अ्ज्ञानसे परिपूर्ण हो। क्रिसी को इछ 
न मिनि,। कट तुच्छ माने; अपने को सबसे वढा समझे £ ऐसा कोई ह्दो 
श्र लोगोको जाहिर ही, कि इसकीः ऐसी .प्रकृति है और फिर धमके नाम 
पर शोध) पूजन ओर-ओर क्रियाकाढ करे तो लोग देखकर उसकी सजाक 
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करते हैं। उसकी क्‍यों मजाक होती है कि लोग यह जानते हैं. कि धर्मका 
आधार तो चित्तकी निर्मता हैं; बह तो यहां है नहों ओर घसकी धुनिमें 
पागलपन छाया हुआ है। जिसके चित्तमें विशुद्धि नहीं है उसके यह सयम 
होता ही नहीं है ।' यद्द प्रकरण कुछ पूर्वसे चला आ रहा है. जिसमे मोक्ष, 
मोक्षका फल और मोक्षका उपाय आदिक बविषयोंका प्रति पादन होता 
आया है | ४ 

इस महाधिकारमें इस समय यह बात चल रही है कि निश्चयसे पुरुय 
ओर पाप दोनों समान हैं । यदि पुण्य किसी रूपसे सुखका कारण हो सकेता 
है, किसी रूपसे पुर्यकी परिस्थितिमें, धर्ममार्गम यह जीव लग सकता हैं 
तो क्‍या पापके उदयकी परिस्थितिमे यह जीच धर्म भार्गमे नहीं लग सकता 
है लग सकता है । बल्कि सुण्यको परिस्थि थतिमें- मी कठिन है 
क्योकि पुण्यसे वभव्‌ मिला, चभवसे मद होता है। मदसे'बुद्धि 'श्रष्ट होती है 
ओर बुद्धि भ्रष्ट होनेसे पाप होता है। धर्ममें लगना पुण्यकी ठाठ बालोकों 
अविक कठिन हैं.तओर उसके मुकावले पापका जिसके उदय है, लोगोंका 
सहयोग नहीं मिलता; दरिद्रता छाई है--ऐसी कठिन परिस्थितिमे उसका 
आत्मा सावधान रहत्ता है। जब दु खमें आत्मसावधानी रहती है. तो बह 
अपना भी ध्यान कर सकता है, परका भी ध्यानकर सकता है । उसे धर्मसार्ग 
मिलना पुण्यवानकी-अपेक्षा अधिक सरल है । तो इस इष्टिसे पापका उदय 
भी भत्ता हुआ। यह पाप चुरा है तो पुण्य भी बुरा दै। पापसे दुर्गति होती 
हैं तो पुण्यसे भी ऐसी चेष्टा हो जाती है कि 'जिससे दुर्गति भोगनी 
पड़ती है । । ' 

अभी कई श्लोकोंमें करे पद्धतियोंसे पुण्य और पापको समान बताया 
है। अब पुण्य पापकी समानताका चर्णन करनेके बाद शुद्धोपयोगका क्या 
स्वरूप दे) क्‍या विर्वरण है ? इसके प्रतिपादनकी मुख्यतासे व्याख्यान करेंगे । 
सो प्रथम शुभोपयोगका व्याख्यान आयेगा। शुद्धोपयोगमे क्‍यां विशेषताएं 
हैं ओर उस शुद्धोपयोगका सम्बन्ध है बीतराग स्थसस्वेदन ज्ञानसे | रागह्नष- 
रहित आत्माके शुद्ध ज्ञानस्वरूपका सस्वेदन करना यही है. शुद्धोपयोगका 
भर्म । इसका भी वर्णन आ गया। परिस्रंहके त्यागपूर्वक सभी बातें हों गई 
परिग्रहका सम्बन्ध आत्मभावकी निर्मलता नहीं बढा रूकता | फिर शुद्धोपयोग 
के प्रसग्मे अतमे यह बताया जायेगा कि पेवल ज्ञानादिक गुणोंकी अप्रेक्षासे 
सर्च जीव समान हैं । इस प्रकारके बर्णनमें शुद्धोपयोगका स्पष्टीकरण होगा। 
उनमे सर्वश्रथम यह बात बतलाते हैं कि शद्धोपयोगमे सयम आदिक समस्त 
गुण विराज रहे हैं।,शुद्धोपपोग जो एक शिवतत्त्व है वहां रामादिक 
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विकल्पोंकी निवृत्ति रहती है| उपयोग तो इृपयोग ही है | उपयोगमे शद्धता 
आलनिेका अर्थ यह है कि इस उपयोगके साथ परभाव लगे हुए हैं। रागादिक 
विकारोंक रागादिक विकार नहीं रहे, इसीके मायने शुद्धि है । तो रागादिक 
विकल्पोंकी जो निदृत्ति है ऐसे शुद्धोपयोगमें संयम झांदिक समस्त गुण 
विराजित होते हैं। इसका प्रतिपॉदन इस दोहेमें किया जा रहा है! 

सुद्धर सजमु सीलु तड॒ सुद्धहर बसण णारु । 

सुद्धईं कम्मक्ख३ इृचइ सुद्धछ तेश पहाशु ॥६७॥ 

कहते हैं कि शद्धोप्योगियोंके दी सयम। शील और तप होता है । 
जिनका उपयोग रागादिकसे रद्दित है उनके दही सयम होता है। संयमका 
श्रथ है पचेन्द्रिय अर मनकों रोकना। इन्द्रिय और मनको विष्योमें न 
लगाना, ऐसे कन्ट्रोलका नाम है सयस। यह सयम शद्धोपयोगीके ही होता 
हैं । शील अपने सरल स्वभावसे रहना, अपनी सरल्तासे अपने ज्ञानमार्गमें 
लगना, इसका नाम है शील। यहद्द शीक्ष शद्धोपयोगी पुरुषके ही होता है ! 
तप वह कहलाता है जहा इच्छाका निरोव किया जाता है। मुझे कुछ न 
चाहिए-“ ५सा ३छानिरोध नामक तप वास्तवमें शद्धो योगी पुरुषक ही हो 
सकता है। सम्यस्जञान अर सम्यग्दर्शन शुद्धोपयोगी पुरुषके दी द्वोता है। 
विषयवासनामें जो लिए हैं उन्हें आत्मदर्शन फद्दा रखा है ? आत्मदर्शन उसे 
होता है जो सर्वजालोंसे छूटा दोता है। बोनराग स्वसम्वेदन ज्ञान भी उन्हें 
ही होता है जो 'सर्वजाल प्रपचोंसे मुक्त हैं। शद्धोपयोगी के दी फर्मोका 
विनाश हुआ करता है । श्रशद्वोपयोगमें वो कर्म आते हैं। अशुद्धोपये ग 
बदू कहलाना है जद्दा परपदर्थ विवयभूत बना रखा है। शुभोपयोग भी 
अश््धं,पयोग कददलाता है ओर अशुभोपयोग भौ अशद्धोपयोग कदलाता है । 
अशद्धो पयोगियोंके कर्मोका विनाश नहीं दो सकता है । तो ये समस्त तप, 
ब्रत असली मायनेमें उसके ही द्वोते हैं जिसके शुद्धोपयोग है । 

दो चिंत्राकार ये-एक जर्मनीका शरीर एक जापान का। दोनों ने राजा 
से ऋ्द्ा कि हम लोग बडे सुन्दर चित्र वनाना जानते हैं। आप जहा चाहो 
हम दोनोंसे चित्रकारी करवायो अर फिर परीक्षा करो कि हम दोनोंमे कॉन 
अच्छी चित्रकारी करता है ? राजाने एक फमरेमें चित्रकारी करनेफो कहा | 
वीचमें पढ़ डाल दिया | एक भाँत पर जापानका चित्रकार चित्रकारी करने 
लगा अ.र एक भीतर पर जमेनीका चित्रकार चित्रकारी करने लगा। जापान 
ह तरहके रग लाया और भींतमें रगना शुरू किया। ६ माह 


का वित्रक्शार कई वरहके र ग वि हे 
तक रगता रहा और जम॑त्रीक चित्रकारने उसकी चित्रकारी के सासने भीत 


को कोड़ीके चूनासे रगड़ने लगा । $ माह पूरे दो गए। राजा ने कद्दा-अब 
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देखेंगे सुम लोगाकी चित्रकारी | जापानके चित्रकारने कहा पर्दा दृटाकर दोनों 
को देखकर बताना कि फिसकी चित्रकारी अ्रच्छी है ? राजाने पर्दा हटाकर 
दोनोंको ऐेखा | जापानके चित्रकारकी चित्रकारी रूखे रगकी थी आर 
जमनीके चित्रकारकी चित्रकारीमें चमक थी और जापानके चित्रकारकी 
चित्रफारीकी छाया उस पर पड रही थी। सो उसकी भींतकी चित्रकारी मत्क 
रही थी | राजाकों जर्मनीके चित्रकारकी चित्रकारी पसन्द आई ओर उसे 
खूब इनाम दिया। 

जब चित्त स्वच्छ होता है तो उससे जो भी क्रिया बने, जो भी वृत्ति 
बने सब स्थपर द्वितफारी होती हैं, ओर जिसका चित्त स्वच्छ नहीं होता है 
बह तप, ब्त प्रतिक्रमण आदि कुछ भी करे सच रूखे लगते हैं, उसके कर्मो 
का क्षय नहीं होता है । इस फारण शुद्धोपयोगी पुम्पके ही सयम, त्तप+ चत्त+ 
शील, सम्यकत्व, ज्ञान ओर कर्मक्षय बताया गया है | इस कारण यह निश्चय 
फीजिए कि शद्धापयोग ही जगत्‌ प्रधान है । उस शुद्नोप्योगके लिए प्रयत्न 
फरो। अपने आपमें बसे हुए शद्धज्ञायकस्थरूपके अनुभवकके लिये यत्न करो। 
यहा बनला रहे हैं कि जो शद्ध सन चाला है) जिसके चित्तमें दूसरे जीवके 
विनाश करनेका भाव नहीं है शोर न अपने किसी स्वार्थ ओर विष्यकी 
पूतिका परिणाम हैं। एक शद्ध ज्ञानग्वभावफका उपयोग है- ऐसे जीवों ही 
सयम होता है । 

सयभमे क्‍या बात होती है ? इन्द्रिय श्रोर सनके घिएयोसे हटना । 
संयमका 'प्रसलीं श्र्थ है नियत हो जाना । पर आत्मामें चह ही पुरुष नियत 
है। सफता हे जो इन्द्रिय अ्र/र मनके विषयके वश न हो । विपयोकी इच्छा 
जिसके न उठे, ६ फायक जीबोकी दिसासे हना रहे) नव दी कोई पुरुष आत्मा 
से निश्यचल हो सकदा है। ऐसा संयम शुद्ापयोगी जीचोके होता हैं । संयम 
पापफो पर करता है। ग्रहस्थोफा संयम इस ढगसे होंता है कि वे अपने 
प्रत्येक कार्यमे प्राशियोझी रक्षा किया करे | भोजन बनाना। घरफे ओर फाम 
फरना; 'प्रारस्म करना, इ्ययोगक फरार्य करना, उनमे हिसा न्ष हों इस 
प्रकारकी अउत्ति फरना, सो सृहस्थोका प्राशसयस है, ओर अपनी शान शोकन 
न पढ़ाना। आरस्मफ चाहनोंकी, सवारियोकी भरमार न करना ये रूष इन्द्रिय 
सयप्त है । 

साधुवोगें संबंध दो प्रकारसे होना है- एफ उपेक्षासंसस और एक 
अपहृनसंयम । जीप जहां चल रहे हें उस जगासे हृदफर दूसरी आसुझऊ 
जमीन पर चलना, चेठना यह है. उपेक्षासयम ओर जीवॉकों पिद्ीस यन्‍्न- 
पूर्षफ एक शोर करके फिर वां चलना, चेठना यह है. अपदनसयम । अध 
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तुम दी मनमें सोच लो कि बढ़िया बात कौनसी है ? हू जीबघात होता हो 
उस जगदको छोड़कर ओर,अच्छी जगहमे चलना, वेठना चाहिए, और 
जीबॉंको पिछीसे हटाकर फिर वहा चलना बैठता चाहिए | यह अन्तिम वात 
उससे कम्नजोर वात है । कर तो सकते हैं, नहीं तो पिछी क्‍यों रखें | हटाते 
तो हैं सगर यह दूसरे दर्जेकी बात है | प्रथम दर्जेकी बात तो यह है कि 
उनको छेंडे ही नहीं, उनसे हटकर अलंग चलें, यह है उपेक्षासयम । अपइृत- 
संयममें £ समितियोका पालन होता है। उपेक्षासयम समतासंयमकों कहते 
कहते हैं । शुभोपयोगरूप . संयमक्रों अपड्नसयम कहते हैं । उपेक्षःसयम 
कहो) वीतराग सयम, शुद्धोपयोगरूप सयम ये सब सयम शुद्ध चेतन्यमाबके 
उपयोगी पुरुपमें होते है ।- , 
«,.  श्रथवा सयम ४ प्रकारके हैं--. सामयिक सयम, छेदोस्थापना सयम, 
परिहार विशुद्धि सयम, सृक्ष्म सम्पराय सयम और यथारयात्‌ सयम! यह 
सुननेमें कठिन लग रद्दा होगा। क्‍योंकि इन्हें छुछ मालूम दी नहीं है, अपने 
खेले लगे हैं, यों ये सब बातें तो कठिन लग रही हैं, क्योकि इन्होंते तो 
यह समझा है कि जीनेका फल इसीमें है, कि अच्छा रोज खाना बना लें। 
वच्चोंकी पालकर वंडा कर,लें; बस इनका काम पूरा! हो गया, अपनी आत्मा 
की इन्हें जरा खबर नहीं। ये बच्चे या अन्य कोई काम न देंगे, सब छोड़ 
कर चले जायेंगे। अगर इनके चित्तमें अपनी शात्माके हितकी बात द्ोती 
तो कुछ भ्रध्ययनमें चित्त देती । जितना जो, कुछ, पेसा पेढ़ा होता हैं, वह सब 
खाने पीने, पालने पोषनेम ही खर्च दो जाता,है । जरा गिनकर तो वताशो 
कि अपने ज्ञानके पेदा करनेमें या बच्चोको धमकी विद्या सिखानेगें तुम 
क्रितना खर्च करते हो ? करते हो तो वतल्ावों | कोई कोई घरमें एक नया 
पैसा भी नहीं खर्च किया जाता ।,खाने पीने झोर ब््चोंके पालने-पोसनेमें 
अपनी शान शौकतमे ही ख़े किया जाता है । ज्ञानके असगमें तो एक नया 
पैसा भी नहीं खर्च किया जाता हैं। सबकी बात तो नहीं कर रहे हैं, किन्तु 
जो ऐसा जानते हैं कि यह ,नाहक खच किया जा रहा है, खानेमें लगे, बच्चों 
में लगे, डाई मगडेमें लगे उसको सार्थक मानते हैं और अपने ज्ञासकी इद्धि 
मे क्षगे अथवा दूसरोंके पढ़ने पढ़ानेमें लगे, उसे मानते हैं कि, व्यर्थ्में गया; 
उनकी यह हालत है । 

जब तक ज्ञानकी रुचि न जगे और झपना तन) मन, धन) वचन 
ज्ञानके लिए न लगे तव तक ज्ञानमार्गमें गति नहीं हो सकती है | समय भी 
दे, यत्न भी करें) खर्च भी करे ओर अपने ज्ञानके लिए मी तो कुछ खर्च 
होना चाहिए | सो ऐसा लक्ष्य नहीं चनाते | यदि लय वनाया जाय, थोड़ी- 
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थोडी विद्या रोज सीखी जाय तो साल भरमें कुछ सीखी जा सकती है, पर 
ज्ञानाजनकी ओर लक्ष्य द्वी नही हैं। २४ घंटे बस घंर गूंदस्थीके कास काजों 
में ही लगे रहते हैं। घर्मकी' धुनि है सो इतना! कर लेंते है' कि दशन कर 
आए, एक जाप दे लिया ओर सन्दिरसे थोड़ो बातें करके चले आए, पर 
असली बातकों भूल गये। स्वाध्यायका भी नियम नहीं है। स्वाध्याय भी 
हो जाने पर उनसे कोई प्रश्न करों तो जो १० वर्षका बच्चा जवाब दे देगा, 
उनना भी जबाब देना नहीं बन्त पाता ।'तो थह सब रुचिकी कमीका फल 


भैया | धनकी ओर इनना ध्यान नहीं देना चाहिए था; ानकी ओर 
उससे अधिक ध्यान देना चाहिए था। कारण क्या हैं कि धन बुद्धिमानीसे 
नहीं मिलता है। धन तो उदयके अनुसार मिंलता है; न जाने कब कहासे 
घन आ जाता है । किसीको अन्दाज नहीं होती कि आज किस जगद्से कया 
आय होगी ? आय होनी होती है श्रचान॒क हो जाती हैं। तो ध्यानसे घनकी 
वंढवारी नहीं होती है ओर ध्यानसे श्ञानकी बढ़वारी होतीं है । सो ध्यानका 
उपयोग ज्ञानमे करना चाहिए था। रात 'दिन विकल्प और उडेंदूंदेश्य धनके 
ही बढानेका कंर रखा है, सो अपने जीवनसें क्राति लोना चाहो तो कुछ 
ध्यान ज्ञॉनमें भी उपयोग करो पढ़ों, पंढाबो, विंद्वानोंको बुलाबो, अपने 
यहा पिद्दान्‌ रखो, बच्चोंको पढावो | धर्मका कार्य सब्र सेंमाज मिलकर कर ले 
त्तो गनीसत है, पर दृष्टि इस ओर होनी चाहिए । अंपनी जिन्दगीकी वसंर 
करनेके साव॑न दी जुटा लिये तो इनसे पूरा न पडेगा। आखिर सब कुछ छोड़ 
कर यहासे जा है । 2 

यद्द बात चल रही हैं सयमकी । सयय सुननेमें लग रहा होगा कठिन । 
अरे सयम ! यही तो है. कि जेसे तुंम लोगोंका चित्त गृहस्थी ओर चच्चोमे 
एकाप है; इस त्तरह एकाग्रचित्त प्रभुमे'हो जाय; ज्ञान हो जाय, यही तो 
सयम है। जो ज्ञानी पुरुष अपनी आत्मामे ऐसे सथमकों करता है उसकी 
सिंद्धि समृद्धिकी सबमें इद्धि होती है! इस स्यमसे जीवोकी कैसी-केसी 
परिस्थितियां होती हैं ? उन परिस्थितयोको ५ भागोंसे वांट दिया है। सामयिक 
अर्थोत्त राग प न करना, समतापरिणाम्े रहना, शज्रु हो, मित्र हो, उत्तको 
समान सानना । अब समान साननेकी तो वात जाने दो। कोई दो-तीन वर्ष 
एक आध धघन्टेको ऐसा सोका मिलता होगा कि कोई आये और उसकी 
बात सुन अपने चित्तसे ज्ञानकी रुचि हो तो सर्व वाते चनती हैं । अब पुरुष 
हैं, वे जब ज्ञानको श्रगतिकी तरफ ध्यान नहीं देते तो स्त्री ही क्या दें? 
ज्ञानप्रगतिकी बात ही मनमें नहीं आती है। 
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, भैया! रागद्वेप नकरना इसको ही तप कहते हैं। सबके जानन 
टखनहार बनो। तुम्दारा कुछ हो तो मानों कि हमारा है। फोईसी भी चीज 
बता दो कि ये तुम्हारी है । तुम्हारी चीज हो नो छुमसे कभी विलुडनी न 
चाहिए। पर सब विछुड़ जाता है। धन; पुत्र, घर कौनसी चीज ऐसी है 
जो उुम्हारे सा सदा रह समती है ? सब विछुड़ जायेगे । तो जो विछुड 
जायेंगे वे केसे तुम्हारे हो सकते हैं? जो हुम्हारा नहीं है उसमें राग क्‍यों 
करों ? अपनी चीज न हो और राग करे तो उसका फ्ल क्वल क्लेश है। 
जैसे दूसरे घरकी तो चीज हो ओर उससे प्रीति करे, उसे हडपना चाहें) 
अपनी बनाना चाहे तो उसमे क्लेश हो सकता है | लाभ कुछ न निकलेगा । 
इसी तरह जगतकी जो -चीजे हैं वे ठुम्हारी नहीं हैं ओर तुम उनमें राग 
करों त्तो उसके फलमे कम वधेगा, दु ख़ होगा, लाभ कुछ नहीं मित्र सकता 
है | यह सब भीतरकी दृष्टिकी बात है | चीज हैं, दुकान है, थन पड़ा ऐ) 
पर भीतरकी श्रद्धामें तो यह वात लावो कि जब मेरा शरीर तक भी नहीं 
हो सकता है तो घर, घन, वेभव केसे हो जायेगा ? इतनी भी चात भीतरमे 
नहीं ला सकते हैं तो केसे कल्याण होगा ? 

किसी चौजमें राग द्वेप न करना--इसका नाम है सामायिक्सथम । 
शोर समतापरिणामको करते हुए रागद्वंप आ जायें तो फिर अपना ज्ञान 
ऐसा वनाना कि वह रागद्वेष नहीं रहे, इसको बहते हैं छेदोपस्थापना | इस 
सयमको करते हुए किसी विशिष्ट साधु पुरुषफ़ो ऐसी ऋद्धि प्राप्त हो जाती 
है कि चलता तो देखकर है पर कदाचित्‌ किसी जीव पर अनजाने पेर भी 
पद जाये तो उस जीवको रच भी चाधा नहीं होती, ऐसी सिद्धि हो जानेका 
नाम है परिद्यारविशुद्धितयम | ओर जब सयम, तप करते हैं तो सच 
कयाय दूर हो जाते हैं, केवल सूल्म लोभ रह जाता है। तो ऐसी स्थिति 
को कहते हैं सृक्ष्मसाम्पराय । ओर जब कषाय बविल्दुल् नहीं रहता है तो 
फिर जो आत्माका आत्मामें रमण रहता है उसका नाम है यथाज्यातसयम । 
यथाख्यातसयममे सयम पूरा हो जाता है। जब फपषाय बिल्कुल मिद गया 
तो पूरा सयम हो गया या यह भी जान जाबो कि जितना कषाय कम है 
उतना मेरा सयम है. और जिसके कषाय विल्कुल्न न रहे उसके पूरा सयम 
हो जाता है । इस तरद्द सयम ४ प्रकारका हैं। षद्द भी शुद्ध जीवके द्वोता है, 
शुद्बोपयोगीके होता है। 5 न 
इसी ग्रकार शील भी शुद्धोपयोगी जीवके होता है। अपने- आपके 
द्वारा अपने आपमें परिणति करना यह तो है निश्चयशील आर जअतका 
रक्षण करता इसका नाम है इयवद्वारशील । राग[ुदिक न आ सकें और पूर्ण 
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च्रत निभ जाये अथौत्‌ बाह्मपदार्थोंम राग न हो) यही निश्चयशील है । यह 
शील भी शुद्धोपयोग वाले के द्वोता है। अशुद्धोपयोगियोंके शील नहीं रह 
सकता है । 

तप भी १२ प्रकारके हैं। इच्छाको रोककर शुद्ध आत्मामे लगना$ 
अपने ज्ञानको अपने शुद्धआत्मामें लगाना, इसका नाम है तप। सो इस 
तपकी सिद्धि पानेके लिए १२ प्रकारके तप किए जाते हैं। अनशन करना) 
भूखसे कम खाना॥ रसोंका व्याग करना, एकात स्थानमे सोना, उठना; बठना 
ओर धूपमे सामायिक करना आदि कायक्लेश करना--ये सब तप कहलाते 

। यह तो है बाहरी तप ओर अतरग तप है अपने दोषोंका प्रायश्चित्त 

करना; विनयपूर्वक रहना) वेयाबृत्त्य करना, स्वाध्याय करना, आत्माका 
ध्यान बनाना; परिभ्रहका व कषायफा त्याग करना--यह अतरंग तप है। 
इन तपोंको जितनी शक्तिसे बने सो करना । परपदार्थोंकी इच्छाकों दूर 
करना; इसका नास तप है| तो यह तप भी शुद्धोपयोगी जीवके होता है । 

यहा यह बतला रहे हैं कि धर्म करना है तो पहिले अपना मन शुद्ध 
करो। मन शुद्ध न करोगे तो धर्म हो नहीं सकता है। बेसा ही मोह रात 
दिन बना रहता है। कभी यह नहीं सोचते हैं कि मेरा तो अबेला आत्मा ही 

। यह घर द्वार मेरा कुछ नहीं है--ऐसा कभी विचार नहीं करते तो मन 

शद्ध कैसे होगा ? मन तो शुद्ध होता है मसताके त्यागने से ओर ममता 
थोडी देरको भी नहीं छोड़ सकते | उय्यादा पढ़े हो तो कया; न पढ़े हो तो 
क्या; ज्ञान तो सबमें वरावर है । वह तो अक्षरोकी विद्या है। जैसे कोर और 
क। जानता है, कोई अश्षरोंकी विद्या जानता है; पर वह तो एक कल्ला है 
ज्ञान सबमें चरावर हे | कोई बाहरी चीज मेरी नहीं है? ऐसा ज्ञान फरनेमे 
कोनसी अड्चन है प्रत्यक्ष आखों दिखता है कि रृत्यु हो जाती है, शरीर 
यहीं पड़ा रहता है। अकेले आत्माको जाना पड़ता है। ऐसा ही तो हम 
सव ठेखते हैं। “अपना कुछ नहीं है? यह वात मनमें आये बिना मन शुद्ध नहीं 
हो सकता है | अपना मन शुद्ध करे तब घर्मकी बात निभ्र सकती है। 

भेया | शुद्धोपयोगी पुरुषके सम्यग्दर्शन होता है। छद्मस्थ अवस्थामे 
तो अपने शुद्ध आत्माकी रुचि जगे। इसका नाम सम्यर्दर्शन है ओर केचल- 
ज्ञान उत्पन्न होने पर सम्यग्द्शेनका क्‍या रूप होता है कि उस ही सम्यक्त्व 
के फलमें विपरीत अभिप्राय न रहे | जो कुछ भो निर्शष परिणमन है, श्रद्धा- 
गुणकी जो परिणति द्ोती है; जो कि अवक्तव्य है वह दर्शन हैं। सम्यक्त्व 
तो एकस्थरूप ही है। सममनेके लिये प्रति पदमे भेदक्थन है । क्ायिक सम्य- 
क्त्व केवलद॒र्शन, ये सब स्वरूपभेदसे भेद किए गए हैं, पर आत्मा वही एक 


्कः 


श्प्र परमात्मप्रकार अ्ंबचन पछ्ठ भाग 


है । जो कषायरहिित हो जाता है; शद्धोपयगी होता है, उसके ही सम्यग्द्शन 
है, उसके ही ज्ञान है। शद्धोप्योगियोके ही कर्मोंका क्षय द्योता है। अपने 
परमात्मस्वरूपकी उपलब्धि) उसीमे ही कमक्षय है । 
भेया | जब शद्धंप्योगियोंक ही ये सब बातें हो सकती हैं तो शद्धोप- 

योगी होना ही वास्तवमें प्रधानगुण है। इस कारण शद्धो पयोग करना, 
शुद्धमन बनाना यही अधानतया उपारेय चीज है। जो शद्ध होगा उसके ही 
मुनिपना बनता है। जो शद्ध॑ होगा उसके ही शुद्ध ल्वान बनता है । जो शुद्ध 
होता है उसके ही निर्वाण होता है। समस्कार करने योग्य शद्ध दी द्ोता है । 
पचपरमेष्ठीमे अरहत सिद्ध पूर्णंशुद्ध दैं। इसीलिए उनको नमस्कार किया जाता 
है। आचार्य, उपाध्याय ओर साधु शुद्ध होनेक अयत्नमे लगे हैं; इस कारण 
उन्हें, नमस्कार किया जाता है। किसी व्यक्तिसे कोई नसस्कारका सम्बन्ध 
नहीं हैं बल्कि शु्णोकों नमस्कार है। जिनमें गुण प्रकट हो गए हैं वे ही, 
नमस्कारके योग्य है। तो यों शुद्धोपयोगी हो न्तमस्फारक योग्य है, उनके 
घ्यानसे शुद्धि द्वोती है । 

आजके प्रकरणमें यह बनाया जा रद्द है कि निश्चयसे अपना घुद्ध 
आत्मा ही धर्म है। धर्मक नाम पर वहुत चखेडे चल रहे है ठुनियामे । धर्म 
मान रहे उपासनामे। और उपासनाके योग्य देव हैं अनेक । किसीका फोई 
हैब, क्रिसीका कोई देव । ठेवोंकी मान्यता तक ही वर्म रहा, तभी झगड़ा हो 
गया। जब यह जान लिया जाय कि धर्म तो वास्तव आत्माका शुद्ध बीत॑- 

व. नकद 

रास परिणास द्वी है भोर टेवोकी 5पासना अपने शुद्ध परिणामोंके लिए की 
जाती है। जब उपासना अपने घुद्ध परिणामोके लिए कौ जाती है तो 
भगवान भी शुद्ध परिणाम वाला होगा। जो बीतराग हो, शुद्धपरिणाम 
वाला दी वही भगवान: असुः ईश्वर) ऐेव दो सकता है। और उसकी उपासना 
मात्र अपना शुद्ध परिणास करने के लिएकी जाती है | तव फिर कोई कलह 
नहीं रहती क्‍योंकि ध्येय एक हो गया । उपासना फरके भी, प्रशुभक्तिति करके 
भी अपना शुद्ध परिणास ही पाना है। जसे कोई चार-पाच बार भी उपासना 
करे, नवाज पढ़े) भक्तित करे और हिंसा बगेरद न छोडे तो धर्म तो नहीं 
हुआ। और कोई पुरुष ऐसा है कि अपना परिणाम शुद्ध बनाए है और 
प्रध सजनमे ज्यादा समय नहीं रेता या व्यावहारिक प्रभु भजनमें उसकी 
प्रवृत्ति नहीं दोती तो बद्द विशेष धर्मी है। जो अपना शुद्ध परिणाम वनाए 
ओर प्रभु मजनका व्यवहार अधिक नहीं है। वह धर्मी कै बजाय इसके कि 
जो प्रशुभजनका तोबाना बहुत बनाए कई बार बनाए, आर परिणाम शुद्ध 


नरखे। 
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भेया कोई हिसाकी प्रवृत्ति, कूठ, चोरी की प्रवृत्ति रखे तो उसे 
घर्मात्मा कद्दा जा सकता है क्‍या? धर्म हो तो घर्मात्मा कहलाता है। 
धर्म है. रवभावका नाम | आत्माका जो स्वभाव है वही आत्माका धर्म है । 
आत्साका स्वभाव है मात्र जाननहार, देखनहार होना । क्रोध, मान; 
माया; लोभ करना आत्माका स्वभाव नहीं हैं । यदि फपाय आत्माका 
स्वभाव होता तो या सदा रहना चाहिए, क्योंकि स्वभाव बस्तुसे 
अलग नहीं होता है। जसे ज्ञान आत्मासे अलग नहीं हो सकता) चाहे 
कोई अवस्था हो । ज्ञान तो रहेगा पर क्रोवकी ऐसी बात नहीं है। किसी के 
क्रोध होता दे किसीके नहीं होता है, किन्तु ज्ञान क्रोध वाले के भी है और 
जिसके क्रोध नहीं है उसके भी है | यदि ज्ञान कुछ भी न हो तो क्रोध ही कैसे 
हो ? भींत, 7 पत्थर हैं. इनमें तो भला क्रोध हो जाय। कितने ही लोग 
टाकीसे पत्थरको उखाडते हैं, अगर पत्थरमे क्रोध आने ल्गे तो पत्थर 
कारीगरकी ठुरन्‍त मरम्मत करे। तो क्रोघ आत्माको/रघ॒भाव नहीं है । 
जो आत्माका स्थभाव है वही आत्माका धर्म है- इस वातको इस देोहेमे 
चतलाते हैं । ; 
भाउ विसुद्धई श्रप्पणड धम्मु भणुबिरा लेहु । 
चडउगड़ ढुसखई जो घरइ जीउ पढंतड एहु ॥ ६८॥ 
शुद्ध परिणाम ही अपना साह॒जिक परिणाम है। उस परिणामको 
ही धर्म समक करके ग्रहण करो | जो धर्म अर्थात्‌ आत्माका शुद्ध परिणाम 
चारो गतियोके ढु खोसे इस ससारसे पडे हुए जीबॉकों निकालकर ओजनन्दके 
सुख धारण कराता है। धर्म शब्दर्म खुद अर्थ बसे हुए हैं। घर्मका अर्थ 
है- घरति इति धर्म' । जो जीवको हु'खोंसे छुडाकर आत्मीय सुखमें धारण 
करे उसका सास धस है। धर्मका अथ है- पदार्थ आत्मनिय स्वभाव धत्ते 
स वर्ग” । पदार्थ अपने आपसे जिस स्वभावकों घारण करते हैं उस स्वभाव 
को धर्म कहते हैं। अब आत्माका स्वभाव क्या है ? उसके उत्तरमे यह कहा 
जायगा कि जो आत्माको दु खोंसे छुडाकर सुखमें पहुंचा दे और जो आत्मा 
से स्वभाव पाया जाय सो हो आत्माका धर्म हैं। धर्मोके इन दोनों लक्षणोंसे 
आत्माकों निहारो तो आत्माम अधर्म क्या मिलेगा ? मोह ओर कपाय, ये 
विऋरुप ही श्रवर्म हैं। ये जीवको शान्तिका अनुभव नहीं करने देते । 
भेया ! मोह व्यर्थकी चीज है।किसीको मान लिया कि यह मेरा है 
तो फ्था मेरा हो गया ? जया मेरा रहेगा क्‍या मेरा था? जिस किसी भी 
चीजफो अपना मानते हो उसको ही स मने रखकर समाधान कर लो । घर 
मफाल; पेभव उपञत सास थे मेरे हैं ? क्या मेरे थे ? क्‍या भेरे रहेंगे ? मै 
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तो जगतके सर्वपदायोसे अत्यन्त न्यारा हूं। मेरा किसी पदार्थसे कुछ सम्बन्ध 
नहीं है | भ्राज यहा हैं, मरकर किसी भवमें पहुच गये तो मेरा क्या रहा ? 
पढिले किसी भवसें थे; तो अब उस पूर्वसबका कौनसा पदार्थ मेरे साथ है ? 
यही हाल इस भवऊा है, परन्तु जीवमें सोहका परिणास ऐसा विकट रूगा 
है कि यह ठीक रह नहों पाता है) गुथा हआआा है। थोड़ी देर शास्त्रोंकी वात 
सनी तो कुछ ख्याल आता है श्र मोहसे दुटनेफे लिए मन करता है। पर 
जसे तपते लोहे पर या नवे पर पानीकी बू 6 गिर जाय तो कितनी देग्को 
गीला रहता है, थोड़ी #रको। बादमें फिर सूस्व जाता हैं । इसी तरह मोह- 
वासना, कयाय संध्कारसे तये हुए इस आत्मा पर ल्लानका जल थोडा डाला 
जाता है तो ऊ्रितनी देरको रहना है; जल्ही दी सूख जाता है। सो यह 
आपत्ति है; इस जीव पर कि ज्ञानमें तो चित्त नहीं रहता ओर मोहमें चित्त 
रहा करता है यद्दी सबसे बड़ी आपत्ति है। यददी अधर्म है। है 

भया | प्रशुभक्तित करे तो इस ध्येयसे करे कि असु ! मुके और कुछ 
न चाहिए भेरे आत्माका परिणास निर्दोष रहे बस यही चाहिए । सर्ववेभव, 
सर्वचारित्र) सर्वत्रन, तप इस शद्ध झ्रात्मामें ही गर्भित हैं ओर इस शद्ध परि- 
णामको में ही कर सकता हृ। क्योंकि मेरा परिशमन है। जिस उपादानका 
जो परिणमन होता ऐ, वह उसी उपादानसे होता है । असु तो आदर्श है, हम 
उसऊ ज्ञानानन्द्स्वरूपको निद्वारकर, निर्दोप चेतन्यस्थरूपको देखकर निर्दों- 
पताकी भावना करते हैं ओर निर्दोष दोते हैं । इस आत्माका निर्दोष दो 
जाना यही आत्माका धर्म है। यह वर्म क्या करता है कि चतुगरतिक दु सो 
से निकालकर इस जीपको जो कि संसारमें गिर रद्द है, उत्तम सुखमें पहुचा 
देता है | धर्म शब्दका अर्थ है कि संसारमे गिरते हुए आशियोंका उद्धार 
करके, उठा करके नरेन्द्र, देवेन्द्र, महेन्द्रके योग्य ध्येयभुत पद धारण करा 
दे, उसका नाम है धमं | तो निश्चयसे जीवका शद्ध परिणमन धर्म है । 

वीतराग सर्वक्देव द्वारा प्रणीत्त उस धमममें लयविभागसे सब धर्म 
अन्तभू'त हो जाते हैं । धर्मके जितने लक्षण हैं ओर धर्ममें जितनी भी वस्तु 
स्वरूपको छूने वाली मुख्यताएं हैं वे सब इस व्युत्पत्ति वाले अर्थ गर्भिन 
हो जाती हैं| जसे कोई कहता है कि अहिंसा धम है, सो श्रद्िसा भी जीव 
के शुद्ध भावोके बिना नहीं हो सकती । इसलिए अथ यद्द निकला रू जीवका 
शुद्ध परिणास ही वर्म है । कोई कद्दते हैं कि वर्म दो तरहइके हैं- ग्रहस्थका 
धर्म ओर सुनियोंका धर्म । सो ग्रृहस्थका धर्म द्वो अथवा सुनिका धर्म हो, 
शुद्ध परिणाम विना धर्म नहीं होता। गृहस्थका शुद्ध परिणाम इुछ दज तक 
ही हो पाता है। इसलिए ग्रहस्थधर्म कुछ दर्जे तक ही है। मुनिका शुद्ध परि" 
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णास अधिक रूपमें दो सकता है तो मुनिका वर्स अधिक ऊची अवस्था तक 

। श्रौर पूर्ण धर्म तो प्रमु्में ही है जिसमें शुद्ध चेतन्‍्यका विकास है; जो 
सर्वविश्वका ज्ञाताः द्रष्टा है, अनन्त आनन्दमय है.। ५ 

ईश्वर दो प्रकारका समझो । एक तो कार्यरूप रैश्वर आर एक कारण- 
र् 
रूप ईैश्वर | तो जो निर्दोष है; रागद्ग घादिकसे रहित समस्त विश्वका ज्ञाता 
द्रष्टा हैं, अनन्त आलनन्‍्दमय दै, कर्मोंसे दूर है बह तो है. कार्यपरमात्मा ओर 
कारणपरमात्मा कहलाता हैं चंतन्यस्वरूप।उसीका नाम ब्रह्म दै । जिसके 
चेतन्यका आधार नहीं, बह सारे मायाजाल फेलाता है । ये नार्‌की, तिर्यज्च, 
पशु, देव बनना यह चेतन्यस्वरूपका असार नहीं है। ये तो चतन्यस्वरूपके 
मूलके ऊपर उठी हुई तरगे हैं। सो कारणपरमात्मा कहलाता है चैतन्यभाव, 
पारिणासिकभाच) अछ स्वरूप | उससे तो रूृष्टिया होती हैं, सो अन्तर एक 
इतना ही है कि कोई तो कहते हैं कि बह शुद्ध चेंतन्यस्वरूप ब्रह्म जिसकी 
सृष्टियां होती हैं बह एक है अर र कहते हें कि वह चेतन्यस्थरूप) विज्ञानस्वरूप 
जितना परिणमनरूप होता है उतने भिन्न-भिन्न नाता हैं; किन्तु लयविभाग 
से उूनमे यह जाना जाता है कि बह चतन्यस्वरूप ब्रह्म द्रव्यहष्टिसे तो एक 
है अर पर्यायहष्टिसे अनेक दै। तो चेतन्यस्वरूपकी 'जो परिणतियां होती 
हैं सो ऐसा नही है कि चे+न्यस्वरूप त्िल्कुल अलग बना रहता हो। इस 
फारणसे पर्यायदष्टिसे ही अनेक है। द्रव्यहष्टिसे एक है । 
स्वरूपहष्टिसे समस्त चेतनोंका चेतन्य एकस्वभावी है, तो जिसने 

माना है कि चेतनके विकासका नास धर्म है. सो वहा भी यह अर्थ आया कि 
आत्माका शद्ध परिणास धर्म है। जितने जितने भी धर्मके लक्षण करे सबको 

अन्तसे इस ठिकाने पर ही आजा होता है। श्रात्माका शुद्ध परिणास धर्म 
है। कोई कहते हैं कि, क्षमा करना धर्म है, नम्र' रहना धम है, सरल वनना 
धर्म है। निर्मोह होना धर्म है, वे सब भी तो इस ही धर्मकों लक्षित करते हैं 
कि शद्ध परिणाम ही धम है। क्षमा है सो श्रात्माका शुद्ध परिणाम है 
क्योंकि वहा क्रोध नहीं रहा, नम्न रहना, वह भी आत्माका शुद्ध परिणाम है 
क्योंकि बहा साल दोष नहीं रहा | सरल होना भी आत्माका शुद्ध परिणाम 

क्योंकि चहां छल नहीं है; नि्लोस रहना आत्माका स्वभाष है क्योंकि वहां 
तृष्णा नहीं रद्दी । धर्मका कुछ भी लक्षण करो) अन्तमें यही निष्कर्ष निकज्नेगो 
कि आत्माका शुद्ध परिणाम ही धम हे । सो जो धर्मका लक्षण कहा है बह 
सभमें घटित होता हैं।. | हर 

५ कोई कहते हैं. कि रागहप ओर सोहरहित परिणामका नाम व् 

है। कोन फट्देया कि मोह करना धर्म है ? ममता करना धर्म है क्या ( छोटा 
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सा बचा भी मसता करनेको धर्म नहीं कद सकना । हां; कोई कद भी सकता 
है मोह करना धर्म है।अज्ञानी जीय दी कहते हैं कि अपने वच्चोंसे मोह 
करना धर्म है। ऐसा किसीको कहते सुना है ! कोई कद्द भी देते हैं ओर 
इलील भी देते हैं कि अच्छा बच्चेसे मोह न करे, चद खराब हो जाय या 
भूखा रहे तो क्या ऐसा देखना धर्म है ? गृहस्थीमें रहते हुए कर्तव्य है; पर 
घ॒मम नहीं है । कतंव्य वात और द्वोती है, धर्म वात और होती है। धर्म वह 
होता है जो सत्रके लिए हो। ओर कर्तव्य होता है भिन्‍न-भिन्‍न परिस्थितियों 
में भिन्‍न-भिन्‍न रूप | योगीका कर्तव्य और है गृहस्थका कर्तंव्य और है, 
ओर जेसी जो परिस्थितिमे' हो उसका कर्तव्य और है पर धर्म एक ही होगा 
चाहे साधु हो) चाहे गृहस्थ हो। जो सबमें वताया जा सके वही धर्म है। 
हा) अन्तर यह आ जाता कि गृहस्थका धर्म थोड़ा होता है। साधुका धर्म 
प्यादा द्वोता है पर धर्मका रूप न्यारा-न्यारा। नहीं होता है । 
जो लोग कहते हैं कि वस्तुका स्वभाव धर्म है तो उनका भी यही 
मतलच निकला कि आतन्माका शुद्ध परिणाम धर्म है। क्योंकि आत्माका 
स्वभाव है शुद्ध चेतन्यमात्र रहना। इस प्रकारका जो धर्म है बह चतु गतियों 
के दु खोसे गिरते हुए जीवकों उत्तम सुखमें धारण कराता है । श्र यहां 
इतनी वात सुनकर एक शिष्यने प्रश्न किया कि पहिले दोहोंमें तो यह बताया 
हैं कि शुद्धोपयोगसे संयम आदिक सभी गुण प्राप्त होते हैं झर यहां यह 
बतलाते दो कि आत्माका शुद्ध परिणाम धर्म है, ओर सभी धमम इसही शुद्ध 
परिणामक लक्षण वाले धम में पाये जाते हैं, .त्तव उसमें फक कया रहा ? तो 
उत्तर देते हैं कि शुद्धोपयोगीकी सज्ञा वहा पर पा ले वर्णनमें मुख्य है ओर 
यहा पर धर्मसज्ञा मुख्य है । बात एक है कि शुद्धोपयोग बनाए रद्दना धर्म है, 
या थों कहो कि अपना शुद्ध परिणाम बनाना धर्म है। यात्त दोनों ज्गह् एक 
पड़ती है । इस कारण सर्वश्रकारसे शुद्ध परिणाम दीं करना चाहिए। यह 
इसका तात्पयें हुआ । हे 
अच यह वतला रहे हैं कि मोक्षका मार्ग विशुद्ध भाव ही है । ससारके 
सकटोंसे छूटनेका उपाय क्या है विशुद्ध परिणाम करना। 
सिद्धि करो प्रथठा भाड विश्युद्धड एवंक | 
सो तसु भावचह मुणि चल सो किम होइ विमुक्कु ॥5६॥ 
मुक्तिका सार्य एक शुद्धभाव ही है। जो मुनि उस शुद्ध भावसे चलित 
हो वह मुक्त नहीं हो सकता है। तुम्दारे पुराणों भी ऐसे चरित्र आए हैं कि 
खूब त्रन किया, खूब साधना किया। पर किसी असम घह अपने धर्म 
चलित हो गया तो वह मुक्ति नहीं प्राप्त कर सका है! किन्हीं दोषोकी वजदद 
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से लोकमे भी वह निन्‍्दाका पात्र होता है। उस जीवके शुझों पर फिर कोई 
इृष्टि लहीं देता है। रावण था, वह कितना विद्वान था, भ्रन्थोमे लिखा है कि 
पडित था, प्रभुभक्तिमें भी बड़। प्रशान था ओर जिसका ध्यान भी एकापग्र हो 
जाता था पर उस रावण ने जो एक गहपी अपने सारे जीचनमें की कि सीता 
को हर लाया और सीताको हर लाने पर भी उसने यह नियम बहुत पहिलते 
ते रखा था फ्ि जो स्त्री न चाहेगी, उस पर बलात्कार न करूँगा | उसको भी 
रावणने पूर्ण निभाया । इतना गुणसम्पन्न होने पर भी रावणने केषल एक 
दोष किया; बह सारी दुनियाफकी नजरोंसे गिर गया । राबशने सीताहरणके 
सिवाय और कोई दोष किया हो तो जो बना सकता हो बतावे । पूरी रामा- 
यण पढ लो; खूब ग्रन्थ पढ लो, सीताहरणके अलावा उसमें कोई दोप न 
पावोगे । बह ज्ञानी था, ध्यानी था) अझ्जुका भक्त भी था। सारी बाते होकर 
भी एक सीठाहरणका दोप लग गया । सीताहरण करके भी रावण शीलसे 
च्युत नहीं हुआ, फिर भी सीतहरणका सकहप तो कुछ ओर वातकों लिए 
हुए था। इतना दोप हुआ कि लोकमें आज तक भी वह निन्‍्दाका पात्र है । 
जो ज्ञीव अपने शुद्ध भावोंसे च्युत हो जाता है वह मुक्त नहीं हो 
पाता है। शुद्धभाव किसे कहते हैं, जहा न शुभ सकहप विकल्प रहे) न अशुभ 
सकऊत्प विकल्प रहे--ऐसा जो जीबका क्षोभमरहित परिणाम हो उसको शुद्ध 
भाव कहते हैं व ही निश्चय रत्नत्रयात्मकस्थरूप मोक्षका मार्ग हैं। जो 
शुद्ध आत्मपरिणाससे च्युन होता है बह मोक्षकरो केसे प्राप्त कर सकता है * 
अथौत्‌ किसी भी प्रकार मुक्निको प्राप्त सद्दी कर सकता है। तो मोक्षका 
मार्ग पया हुआ अपने शुद्ध आत्माका अनुभवरूप परिणाम ही मोक्षका 
मार्ग हुआ | मोक्ष मायने छूटना। किससे छूटना ? ससारके संकर्टसे। 
संसारक सकट क्या हैं ? रागठेप मोह, और कोई संकट नहीं है जीव पर । 
बाकी जितने सकट लगे हैं या समभ रहे हैं वे सच रागहप मोह से ह/ते 
हैं। कितनी तरहफी हैरानियां है जगत्‌मे ? पशु हैं, घोडे है, वैल हैं, 
भेसा दें-- इनकी दुर्गतिया देखो । मारे जा रहे हैं, योका बहुत लद्य है। 
जीभ निकली है, घुटने टेक लिये तो फिर भी डडोसे पीटकर जबरखस्नी 
चलाया। यह बात होती ह रागड्ेप मोह परिणामस । उन जीवॉके रागहए 
मोह भनसे घसा है। उसके फलमे यह हुआ कि ऐसी-ऐसी गतियोंमे जन्म 
लेता पड़ा। सारे सकट रागदवेप मोह परिणामसे हैं। सो रागढेष मोडसे 
छूटने का दी जास मोक्ष है और उस छूटनेका उपाय है अपने शुद्ध नान- 
स्वरूपका अनुभव करना | सो इसद्दी मोक्षमार्यफो मोक्ष चाहने बाते पुरुष 
सदा फरते रदते हैं। सिद्धिका पथ और दूसरा नहीं है। सफटक- मार्म 
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विषयकपायकी भाषनाकों छोड़ देनेके अतिरिक्त अन्य छुछ नहीं है । इ' 
कारण कोई परिश्यिति हो; घरमें हो तो वहां भी यह उद्देश्य बनाओं 
विपयकपायके परिणाम मेरेमें सत उत्पन्न हों । 

यदि विपय-कपायके परिणाम होते हैं, अथवा विपय फपायों मे हु 
प्रवृत्ति जा रही है तो उसका खेद मानो; धर्म तो न मानो) जैसे कहते + 
कि मृहस्थोंका तो यद्द धर्म हैं कि खाबों पियो। आनन्दसे रहो, पर धर्म एव 
दी होता है, वहां यद्द नहीं है कि ग्रहर्थोंका घर्म और तरहका है ओर मुनिय 
का धर्म ओर तरहफा है| धर्मसे भेद नहीं हैं। धर्म सबका एक है । रागहेप 
रहित शुद्ध परिणाम होना धर्म है । सो यही ग्रहस्थकी परिस्थितिवालोका है 
आओ र यही धर्म साधुकी परिस्थिति बालॉका है) धर्म अनेक प्रकारके नहीं 
होते । तो इन दो ढो होंमे हर भावषोंकों धर्म बनाते हैं ओर विशुद्ध भाव करना 
ही मोक्षका उपाय बाते हे 7 

अब यह बात प्रकट करते हैँ कि किसी भी देशमें जाबो, कुछ भी 
काम करो तो भी चित्तकी शुद्धिक बिना मोक्ष नहीं होता है । 

जहिं भाषद्दि तदि जाहि जिय ज भावइ करि त जि। 

केम्बइ मोच्खु ण श्रत्यि पर चित्तह सुद्धि श ज जि ॥७०॥ 

जद्दा चाहे वहा जाबो और जो मनमें च,हे सो करो, पर विना चित्त 
फी घुद्धि हुए किसी भी प्रकार मोक्ष नहीं होता । चित्तकी धुद्धिका अर्थ है कि 
मोह कास, क्रोध, मान, साया, लोभ--ये ६ विकार न हों । ६ घिकारोका ही 
तो यह जगजाल है | सो ६ विकार न हों यह कहलाई चित्तकी शुद्ध अथवा 
जीवकी शुद्धि। तो निष्कपषायभावसे जब शुद्धि बढती हे तो मोक्ष होता हैं 
श्रशुद्ध चित्त किन-किन बानोंसे दोता है ! रु्यातिकी चाह मायने पसिद्धि 
होनेकी चाह | ख्यातिकी चाह ओर बात है; पूजाकी चाह भर बात है । 
स्यातिमें तो अ्सिद्धि है कि लोग मुझे जान जाये ओर पूजामें, सस्‍न्‍्कार विनय 
आदिक़ी वाब्छा है तो स्यातिकी चाह भी वडी अपवित्रता है ओर पूजाकी 
चाह भी | किन्हीं लोगोंमें श्रपनेको वड़ा कहलवानेका श्र यह है कि उन 
लोगों के दिलका घात किया; उनको तुन्छ बनाया) उन पर प्रहार किया; तभी 
तो अपनेकों वड़ा साबित कर सकेंगे। सो मूलमें ही जहा सब जीवों पर 
अन्याय का जा रहा हो तो उस ख्यालके भाषसे कोई सिद्धि नहीं दो 

जी है) 

कम पूजामें भी यही वात है। लोग मुझे जाने । क्‍यों जाने ? तुम उनके 
जीवत्व का परिचय नहीं कर सकते हो क्या ? सब एक समान हैं कोई माने 
तो उसके खुदके द्वितकी भावना होती है सो अपनी चेष्टा चह अपनेमें करता 
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है, मानता फिर भी कोई किसीको नहीं है. क्योकि प्रत्येक प्राणीमात्र अपने 
प्रदेशोंमे अपनी चेष्टा करता है। जेसा कषाय परिणाम हुआ) अकणय 
परिणाम हुआ उसके अनुसार अपनेसे अपनी परिणति किया करता है। 
राग किया तो खुदकों रगीला बनाया; दूसरेको रागी नहीं कर सकता | 
हष किया तो अपने आपको विषेज्ञा वनाया, पर दूसरे पर छ्वेष नहीं कर 
सकता है। इसी तरह सत्कार, पूजा) विनय सभी परिणाम यह जीव अपने 
आपकी योग्यतासे अपने आपमें फरता है अर अपनी चेष्टा करके अपनेमे 
समाप्त होता है| इसका कहीं बाहर गमन नहीं है । पूछता भी कोई किसी 
को नहीं है। पर यह विकल्प बना लेता है, कल्पनाएँ करके आकुलताएँ 
मचाता है । हि 
ज्ञाभ - सम्पदाका .लाभ वभवका लाभ | यह लाभकी चाह भी अप- 
विज्नता है | सम्पदा हो तो बेसा निपटेंगे; न हो तो वेसा निपटेगे। यहां हानि 
कुछ नहीं है। ज्ञानी जीवका ऐसा परिणाम होता है कि मेरेमें किसी वस्तुकी 
अटक नहीं दै। रही पर्यायकी व्यवस्थाकी बात | सो जो भी परिस्थिति 
होगी उस परिस्थितिसे निपट लिया जायगा। पर अटक किसीकी नहीं 
सानता | तव फिर लाभका परिणाम करना, अमुक चीज प्राप्त हो जाय; 
अमुक प्राप्त हो जाय, यह अपवित्रता है। ओर कहो भ्राप्त होनेके बाद उसकी 
इच्छा न रहे, ओर जब इच्छा है तब कद्दो श्राप्त न हो; तब फिर अर्थक्रिया 
तो कहीं भी न हुईं, अयोजन तो कहीं भी न सधा | जब इच्छा है तब प्राप्त 
न हुई और जब प्राप्त है तब तद््‌विषयक इच्छा न हुई ) ज्ञानी जानता है इस- 
लिए बह किसी भी श्रकारके विषयोको, पदार्थोंकों नहीं चाहता । ये सब खोदे 
ध्यान हैं जिन ध्यानोंके कारण यह जीब मूछित पडा हुआ है। ' 
देखे गए भोगोंकी आकाक्ष। करना अपवित्रता है। बच्चे लोग दूसरे 
बच्चेके दाथमे खिलाना देखकर बस इच्छा वड्ा लेते हैं । आप लोग मी दूसरे 
के आराम) आडम्बर) मकानोंको देख करके इच्छा बढ़ा लेते हैं, खुदकी ओर 
से जरूरत कुछ नहीं है | दूसरोंका आराम देखकर, आडबम्बर देखकर इच्छा 
बढा लिया करते हैं। वास्तरवमे जीवनके लिए आवश्यकता हो ओर फिर 
उसका निर्वाह किया जाय, इसकी सीमा बहुत थोड़ी है। पशु पक्षी कहां परिग्रह 
रखते हैं,वे भी तो जीव हें | जहा मिला खाया, जद्दा चाहा चल दिया । 
उत्तको कोई परिगरहकी बुद्धि नहीं रहती है। तो मान लो मनुष्य एक सभ्य 
प्राणी हैं; सो थोडा अपनी सभ्यता बगराता है, पर उसकी सीमा दष्णामें 
परिवद्धित हो गई । पशुवोको छुछ आवश्यकना नहीं है; वे भी तो प्राणी हैं, 
जीवन उनका भी रहता है। सनुष्यको जीवनके लिए यदि आवश्यक सममा 
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जाय तो विल्कुल थोडी चीजोंकी आवश्यकता है। जिस मनुष्यने वाजारका 
भीठा और नाना तरहकी चीज न खांयी हों; देद्दातमें रहकर रोटी और 
भाजी खाकर असन्‍्न रहा हो तो वह शहरके भोगियॉकी अपेक्षा अधिक प्रसन्‍न 
है। और जसे ही वह देहाती शहरमें श्रा जाय, १०-४५ दिन लोगोंके वीचमें 
रहे, अनेक रहन सहन देखे, वस उसके जानकी आफत आ गई | खुटके लिए 
क्या आवश्यक हैं ? जल्कि अनावश्यक प्यादा भोगा जाता है, अनावश्यक 
ज्यादा! खाया जाता है| शरीरकी स्थिति ठोक रखनेके लिए प्राकृतिक और 
सात्विक भोजन चाहिए, जो कि देहातोंमें खुब उपलब्ध होते हैं । पर विशेष- 
विशेष ढगसे बनाकर खाय, लम्बे-लम्बे सेव या गोलगोल ४ बनाकर 
खाये) खानेके केसे केसे आकार बदलते हैं ? ये भनावश्यक हैं । अनावश्यक 
चीजें जीवका अहित करती हैं, द्वितकी सांधक नहीं द्दोतीं | तो देखे गए 
भोगोंकी चाह करना दु्ध्यौन है | 
अथवा दूसरोसे सुन लेना। श्रमुक चीज थों देखना, अमुक चीज यों 
खाना, ऐसा सुननेसे जो इच्छा होती है बह भी दुर्घ्यान है. अथवा पहिले 
भोग किए भोग हैं, उनकी स्मृति द्वोकर चाह बढ़ाना यह सी खोटा ध्यान है । 
रेसे खोटे घ्यानसे जो कि शुद्ध आत्मतत्त्वके अनुभवसे के विरंद्ध है उन 
के द्वारा जितने काल चित्त रजित द्वोता है। मूर्छित होता है उतने काल हे 
जीव ' किसी भी काक्षमें चले जावे, छुछ भी अनुष्ठान करलो, काज फरलों 
तो भी मोक्ष नहीं दोता है । इस दोहेमें यह चताया है कि यह जीव अ्पध्यान 
के द्वारा काम क्रोधादिक विकल्पोंके छारा शुद्ध भावनासे गिरे तो कर्मोंसे 
बन्धता है । इस कारण निरन्तर अपना चित्त शुद्ध रखना चाहिए | 
स्वयभूरमण समुद्रमें सद्दामत्स्य बड़ा मच्छ है | बहुत छोटे तदुलमच्छ 

भी रहा करते हैं । वह महामच्छ श्रपन्ा मु थाये पडा रहता हैं ओर 
हजारों मछलिया उसके मुह कानमें खेलती कूद्ती रहती हैं। एक हजार 
योजनका छम्बा मच्छ हैं याने चार दृजार कोसका लम्बा याने १० हजार 
मीलका लम्वा मत्स्य है । इसको अतिशयोक्तिमें न सममना | यहाकी बात 
नहीं कही जा रही है | स्वयम्भूरमण समुद्रक्री बात है | जितने असश्यात 
दीप समुद्र का विस्तार है उससे भी एक योजन अधिक जिसका विरतार 
उतने वडे समुद्रकी वात कही जा रही है। कुछ अछृतिसे भी ऐसा होता हैँ कि 
बहुत छोटीसी तलेया है तो उसमें वड़ी अवगाहलाकी मछली नहीं पेदा होती 
है। कहीं तीन चार हाथ लम्बा गढढ़प पानीसे भरा हो तो वद्दा दो तीन 

अगुलकी दी मछलिया पैदा द्वोती हैं । वडा तालाब हो तो उसमें बढ़ी मछली 
पैटा होती हैं । तो स्वयम्भूरमण समुद्र जो असल्यात द्वीप समुद्रकी ढुनिया 
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से बड़ा हैं, उसमे रहने वाले महामत्स्यकी यह चर्चा है। उसके तो कंठकी 
पोल ही इतनी होती है कि वहा सैंकड़ो मछलिया खेलती कूदती रहती हैं । 
यद्द तडुलमत्य्य सोचना है। यददि इसकी जगह मैं होता तो एक भी न बचने 
देता | यद्यपि भोगका अनुभव नहीं-हो रहा है तो भी दुर्ध्यानके कारण शुद्ध 
आत्माकी भावनासे न्युत होकर भावोंसे ही कमसे बन्धता है। इस कारण 
चित्तकी शुत्रि करना अत्यन्त आवश्यक है। 
जो इस लोकके भोगोंका इन्छुकःहुआ और परलोकके भोगोंका 
इच्छुक हुआ, वह कपायसे कृष्ण बन रहा है, काला बन रहा है | बह वर्तमान 
में नही है तो भी विषयोंकी चाह करता हुआ, वर्तमान विषयोसे अत्यन्त 
अआसकत द्वोता हुआ, अतिमोहिंत होनेसे भोगोको न भोगता हुआ भी चू'कि 
उसके अशुद्ध परिणाम है, इस कारण कमसे वधता है। कहीं जावे, विवेहमे 
भी कदाचित्‌ पहुच जावे तो भी चित्तकी शुद्धि बिना मोक्ष न हो जायेगी । 
वहीं सिद्ध भगवान्‌ विराजे हैं और वहीं अनन्त निगोदिया जीव पड़े हैं। 
नि्ोदिया अण्ने दु खसे . बसे ही दु खी हैं जेसे यह्यके निगोदिया,हैं। उस 
स्थान पर जानेके कारण कहाँ ऐसा भेद नहीं है कि यद्दाके निगोडिया एक 
स्वासमें १८ वार मरते हैं तो वहा १० वार ही हो जाये, ऐसा भी नहीं हैं । 
पूरा ढु ख है । तो किसी जगदहमे' पहुंच जाने से आनन्द नहीं होता है, किन्तु 
चित्तकी शुद्धि, उपयोगकी शुद्धिक कारण आनन्द होता है। चित्तकी शुद्धि 
एक सम्यक्त्व परिणामसे होती है । | 
सम्यक्त्वके परिणाममे यदि मलुष्यक आयु वधे तो देव-आशथु ही 
वधती है--ऐसा नियम है। 'सम्यक्त्वके परिणाममे देवॉमे आयु बचे तो 
सलुष्य-आयु ही वधती है। सम्यकत्वके परिणाममें न्ारकी आयु बाघे तो 
सनुष्य-आयु बधती है, और सम्यकत्वके परिणाममें तियंच) पशु, पक्षौमें 
आयु बधे तो देव-आयु वधती है। ओर साथ ही यह नियम है कि कर्म भूमि 
या जीव सम्यक्त्वमें मरण करें तो पुन कर्मभूमियाके जीच नहीं होते, यह 
नियम हैं। तो यद्ाके हम आप मलुष्य कर्म भूमिया हैं ओर विदेह क्षेत्रके 
मनुष्य सी फर्मभूमियां है। इस कारण कम्ंभूमिज मनुष्यसे मरण करके 
कमभूमिमे नहीं पहुचा जांता है। इस कारण बिदेहक्षेत्रमे कर्मभूमिया मनुष्य 
की सम्यक्त्वसह्तित मरणमें गति.नहीं है। एक कर्मभूमिया मनुष्यकी ऐसी 
व।त है। सो यथाशीघ्र ऐसा हो सकता हैं. कि मिथ्यात्वमे मरण करके चिडेह 
में पहुचे और फिर र वर्ष लग जाते हैं. सम्यक्त्वको उत्पन्न करने के लिए । 
आठ वर्षकी आयुके वाद सम्यक्त्व उत्पन्न हो जाता है। तिर्यन्‍्चोके तीन 
दिनमें सम्यक्त्व द्वो जाता है। मनुष्यको ८ वर्ष वाद सम्यकत्व उत्पन्त होता 
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हैं। देवकों, नारफी को उन्पत्न होनेंके धाद अन्तमु हर्तमें ही सग्यक्त्य हो 
सकता है । ४ 
, मंचुष्य जब पैदा होता है तो बहुत दिनोंमे खड़ा हो पाता है समल 
पाता है; बहुत दिनोमे अकल आ पाती है । बहुत दिन तक चोकतें हीं कीं 
बनता और पशु पक्षी पेदा होते ही बढ़ी जल्दी समल जाते हैं, गाय भेसके 
घछडे एफ दिनमें ही चलने फिरने लगते हैं । सिंह; हिरण आहिके बच्चे 
उसी समय चलने फिरने लगते हैं । उनके ऐसी प्रकृति पढी हुई है कि तियच 
को तीन दिनमें ही सम्यक्त्व उत्पन्न करने की योग्यता हो जाती है और 
नारकियोंकों और देवोको तो अन्न हूर्तमे ही सम्यकत्व उत्पन्न हो जाता 
र मलुष्योंकों ८ धर्षमें सम्यक्त्थ उत्पन्न करनेकी योग्यता श्राती है। 
सम्यक्त्व परिणाम द्वोना यही चित्तकी निर्मलता हैं । मोह न रहे और कपाय 
न रहे, फदाचित्‌ यह कपाय जगे तो भी उपयोगसे विलगाब रहे) हृटाव बना 
रहे) यह सब चित्त शुद्धि कद्दलाती है 
अब इसी प्रकरणसे सम्बन्धित यद्द बात यतलाते हैं कि ये उपयोग 
तीन प्रकारके होते हैं--शुभोपयोग अशुभोपयोग और शुद्धोपयोग ! 
सुदपरिणामें धम्मु पर असुद्दे होइ अहम्मु। 
दांहिंषि एहिं विषक्चियठ सुद्ध ण बधई कम्मु ॥७2। 
दान) पूजा आहदिके शुभ परिणामोसे धर्म होता है। धर्मके मायने 
यहा पुण्यरूप व्यवद्दार धर्म है। अशुभ परिणामसे, विपय-कपाय आदिकर् 
भावोंसे अथर्म होता है अर्थात्‌ पाप होता है। ओर इस ढोनों शुभ और 
अशुभ परिणामोसे रद्दित हुआ जो शुद्धोपयोग है बह कर्मोंको नहीं वाधता) 
सबर और निर्जरा फरता है। कोई जीव दान पूजा आदिके शुभ परिणाम 
कर रहा हो तो ऐसा नहीं है कि इसके पुण्य ही वधता हो | पाप भी वधता 
है क्योकि चार घातिया कर्म तो सदा वधते रहते हैं । सम्य्दृष्टि ज्ञानी पुरव 
है, पूजामे, ध्यानमे लगा रहना हैं तो ज्ञानावरण वंध रुक जायेगा क्या 
या दर्शनावरणका या सोहनीयका या अन्तरायका वध रुक जायेगा क्या 
चार घातिया कर्मोका वध चलता रहता है। ये सच पाप हैं। चार घातिया 
कम सब पापगर्सित हैं ! पाप अ्रकृतिया अनेक हैं। जिनमे ज्ञानावरणकी * 
दर्शनावर्णकी ६६ मोहनीयकी २८ और अन्‍न्तरायकी ४। ये सत्र पाए 
प्रकृतिया हैं । 
घातिया कर्मफे अतिरिक्त नामकर्ममें श्रनेक पाप्रकृतिया हैं। भर्वे- 
में ? पापप्रछति है ओर गोत्रमें नीचगोत्र हैं, याँ मिलाकर १०० प्रकृतिया 
होती हैं। तो शुभ परिणाम करते समय मुल्यतासे पुण्य का' वध दाता 
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पर पापका वंध बरावर चलता रहता है। पुण्य ओर पापका बंध जहा 
बताया जाता है वहां घातिया कर्मोसे मतलब नही है | घातिया क्मोंका वध 
१० वे ग़ुशस्थानक तक चरावर, चलता रहता है । ज्ञानावरणका भी बंध है 
दर्शनावरण का भी वध है और मोहनीयका चथ १० वे गुणस्थानसे नहीं 
चलता है। सूक्ष्म लोभ होता है पर वह कषायका नया वध नहीं करता । 
उदय तो है; पर नवीन वध नहीं करता और अतरायका वध चलता है। 
तो १० वे गुशस्थान तक घातिया कर्मोका बंध है। शुक्लध्यानमे तो भुनि है; 
चहां पापका परिणास नहीं रहता है। तो पुण्य पापका विधान जद्दा किया 
गया हो; वहा विभागके लिये घातिया कर्मको नहीं छूना है। नासकर्मोसे 
आदिमें शभपरिणामोंके छवारा पुण्य प्रक्तिका बब होता है और अशुभ- 
परिणामों से पापका वध होता है । अशुभपरिणाम बराबर बना रहता है । 
यह नियम नहीं है कि अशुभ परिणामसे पाप ही पाप वबधे | शुभ- 
परिणामके कालमे पुण्य कर्म भी चधता है। कोई जीव निरतर असाताका 
चध नहीं करता है; कुछ साताका बध करता है असाताकी मुख्यतासे। 
पहिले दूसरे. तीसरे गुणरथानसे तो अशुभोपयोग बताया है। पर उन्त गुण 
स्थानोमें देग्व लो कि पुण्यप्रकतिका भी कितला पुर्यवध होता है। सम्य- 
क्त्वका निरतर जिसके उदय चल रहा हैं ऐसे ध्यानी मुनिके जिसके मंद 
कषाय हैं उसकी बहुत ऊँची पुण्यप्रक्ति बन जाती है तब बह नवग्नवेयक 
त्तक जाता है | ; 
पहिले, दूसरे, तीसरे गुणस्थानमें परमार्थते अशुभोपयोग कहा है। 
व्यवहारकी अपेक्षा दानादिरत सिश्याइष्टीके शुभोपयोग कहा जाता है, पर 
चस्तुन बह शुभोपयोगी नहीं हैं। जिसका चित्त शुद्ध नहीं है, मिथ्यात्वका 
अभाव नहीं हे उसके शुद्धि लहीं बन पाती है। बुरा परिणाम हुआ अशुभ- 
परिणाम, जिससे पापका वध मुख्य॑ रूपसे होता हैं। यह तियम नहीं है कि 
अशुभपरिणाम दो तो पाप ही वधे, पुसण्य रच भी न बधे, पर मुख्यतरा ऐसी 
ही है कि अशुभ परिणामसे पाप चधता है ओर शुभपरिणामसे पुण्य बवता 
जो इन दोनों शुभ अशुभ परिणामोसे रहित है, शुद्ध है, मिथ्यात्व रागादिक 
रहित परिणाम वाला है वह कर्मोका बंध नहीं करता है। जैसे काली, पीली 
उपायिसे सद्दित स्फटिक पापाण काले पीछे आदिरूप परिणमता है, इसी 
प्रकार यह आत्मा शुभोपयोगसे शुभपरिणासरूप परिणमता है, ओर अशभो- 
पयोगसे अशभसपरिणासरूप परिणमता है। सो मिथ्यात्व विषय फपाय 
आदिके आलम्बनसे यह्‌ जीव पापकर्मोंको वाधता है- ओर अरहत, सिद्ध 
झाचायें, उपाध्याय और साधुके गुणोका स्मरण करना, पूजा करना, दान 
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आदिक शुभ परिणामोसे वडे-बडे विशिष्ट गुण वाले पुण्य कर्मोको-यहन 
चाह करके भी बाघ लेता है । सम्यम्हृष्टि हो तो कहो तीथंकर प्रकृतिकों भी 
वाघ ले! जो संसारकी स्थितिका छेद करनेका कारण है। यह भी वास्तव 
में तीथकर प्रकृतिका उदय संसाग्की स्थितिका छेंद नहीं करता, किन्तु 
चीतराग शुद्ध परिणाम ससारकी र्थितिका छेद करता है। लेकिन जो 
तीथकर प्रकृति वाघ चुका, उसका यह नियम होगा क्रि बह ससारका छेदकर 
मुक्त होगा । इस कारण तीथंकर प्रकृतिको ससारकी स्थितिका छेद करने 
चाला कहा गया है | 

शुद्ध परिणामके अवलम्बनसे अर्थात्‌ शुद्धोपयोग केवलज्ञान आदिक 
अनन्त गुणरूप मोक्षको यह जीव प्राप्त करता है| इस प्रकार शुभ, अशुभ/ 
शुदधू-इन तीनों परिणामोमें कौनसा उपयोग ग्रहण करने योग्य है ? तो 
शुद्धोपयोग ही उपादेय है क्योंकि शुद्धोपयोगसे निराइलता है। परमार्थसे 
विचारों तो रागकी वेडतासें आकुलता होनी है तो वह उस जानिकी 
आकुलता है; जिस जातिके शुभ,या अशभ उपयोगमें परिणति करते हैं; 
पर शुद्धो पयोगमें किसी भी प्रकारुकी रच आइुलता नहीं है । इस तरह तीनों 
उपयोगोंका वर्णन किया। इनमें शुद्धोपयोग तो मुख्यतासे उपादेय है और 
अशुभोपयोग सर्वथा हेय है । शुभोपयोग श॒द्धोपयोगकी श्रपेक्षा हेय ऐै--ऐसा 
जानो ! अब स्व्रसम्वेदन ज्ञानकी सुख्यनाका वर्णन चलेगा | 

दारिं0 लब्भद भोउ पर इदत्तज़ु वि तवेण। 

जम्मणमरणविवज्जियड पउ लब्भइ णाणेण ॥७शा 

दानसे तो पचेन्द्रियके भोग विशेष प्राप्त हो जाते हैं और तपसे इन्द्र 
पद मिल जाता है; पर मोक्षपद्‌ जो , कि जन्ममरणसे रहित है बह ज्ञानसे दी 
मिल पाता है क्‍योंकि सोक्षका अर्थ ही है ६ बल अपने स्वरूपमात्र रहना। जो 
आत्माका स्वरूप है ज्लान, सो क्वल छ्ानमात्र रह जानेको मोक्ष कद्दते हैं । 

दान चार प्रफारके होते हैं--आदारदान, औषधिदान, शास्त्रदान और 
अभयदान । मोक्षमार्गमं लगे हुए जीवॉको अनरात्मावॉकों भक्तिपूर्वक आहार 
कराना सो आहारदान है। ओर ओपधिदान है रोगीकी चिकित्सा कराना। 
शास्त्रदान हैं शास्त्र आदि विद्याए पढाना, व्यवस्था बनाना यह सब्र ज्ञानदान 
है। ओर दु खी, उपद्रवसे ग्रस्त जीबॉका भय छूडाना ओर उनकी आवास 
बगेरह आवश्यक बातोंकी व्यवस्था कराना, जिससे किसी अकारकी शंका न 
रद सगे) अपने ध्यान, ज्ञानमे लगे रहें इसे कहते हैं, अभयद्रान | सो यदि 
सम्यकत्वरहित है और दान करता है तो उस परिणामसे भोगोंकी आप्ति” 
होती है । और सम्यक्त्थसहित दान चले तो परम्परा निर्वाण उसके दोगा। 
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पर इस दानोंमें जो शुभ परिणाम होता है। उन्त सब परिणामोंका फल है 
नाना प्रकारके अभ्युद्य) वेमव मिलना) पचेन्द्रियके भोग साथन मिलना । 
सम्यक्त्वसहित तपके द्वारा यद्यपि निर्वाण आाप्त होता है फिर भी उसमे 
सातिशय पुण्यका वध होंता है। सो देवेन्द्र, चक्रतर्ती आदि बड़े बंभव वालो 
के निर्वाण प्राप्त हुआ है। 'सो जो ज्ञान है वह आत्माके सम्वेद्नका करने 
वाला है तो भी सब्रिकल्त सम्यम्ज्ञान के द्वारा देवेन्द्र चक्रवर्ती आदिको विशेष 
बभव प्राप्त होता है; फिर वही ज्ञान ख्वसंम्वेदन शान जब सिर्विकल्प हो जाता 
है. तब उसके साक्षात्‌ मोक्ष होता है. । 

यहा कई बातें बतलाई* जा रही हैं। पहिली वान सम्यक्त्वरंद्ित 
जीव चार प्रकारके दान करे तो उससे भोगोंकी प्राप्ति होती है | दूसरी बात 
सम्यक्तव्वसद्दित होकर थे ही चोरों दान किए जाएँ तो नाना अ्रभ्युद्य, वेभव 
भोग साधन प्राप्त होंगे । मगर उसके बांढ पंरम्परासे निर्वाणकी प्राप्ति होती 
है। तीसरी बात बतलायी गई है कि सम्यंक्त्वसह्ित तपके द्वारा देवेन्द्र 
चक्रवर्ती आदि विभूति मिलकर निर्वाण प्राप्त होता है; उस विभूतिका त्याग 
करके निर्वाण होता है | मगर दपस्याका परिणाम एक सातिशय पुण्यवंधन 
की धविधि होती है। प्राय जो भी जीघ मोक्ष गए है वे वेभब पाकर फिर 
सबफ्रा त्याग करके मोक्ष गए हैं। सम्यक्त्वर६्दित जो ज्ञान होता है; वह 
ज्ञान सविकल्प दही है। तो उस सब्रिकद्पताके कारण उन्हें वड़ी आपत्ति 
प्राप्त होती हैं. ओर वही ज्ञान जब निर्विकलंप होता है. तो उसके साक्षात्‌ मोक्ष 
होता है | यों दो बातें स्वसम्वेद्न ज्ञानके सम्बन्धमें बताई गई हैं । 

इतना कथन सुनकर प्रभाकरे भट्ट पूछते हैं कि हे भगवन्‌ | यदि जान 
लिया जीव जुदा, पुदुगल जुदा तो ऐसे ज्ञानमात्रसे ही मोक्ष होता हैं और 
फिर जो सांख्य आदिक कहा करते हें कि ज्ञानमात्रसे ही मोक्ष होता है । 
उनके यहा भी तो प्रकृति ओर पुरुषका विवेक होनेसे मोक्ष होता हैं तब 
उन्हें दूषण क्यो दिया जाता है ? उत्तरमें आचार्यदेव कहते हैं कि यहा तो 
बीनराग निर्विकत्प स्वसस्वेदन ज्ञोनसे बनाया है, इस कारण बीतराग 
विशेषणके हारा चारित्र प्राप्त किया जाता है। सम्यग्विशेषशसे सम्यकत्व भी 
प्राप्त किया जाता है अर्थात्‌ उसमें तीनो ही बातें गर्भित हैं। दीतराग 
स्वसम्वेइनरूप ज्ञान कद्दो तो उसमें श्रद्धान्‌ भी गर्भित है और बीतरागता 
होना यही तो वास्तविकता चारित्र है; सो चारित्र भी गर्सित है । सो जैन 
सिद्धान्तमें जहा यद कथन किया गया है. कि ज्ञानसे मोक्ष होता हैं उससे 
तीनों ही वातें गणित हैं । ज्ञान वह्दी कदल्लाता है जो ज्ञानके अनुसार आशय 
में आए। वीतराग स्वसम्वेदन ज्ञानको सिद्धि सम्यक्त्वके बिना नहीं होती है 
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च्ह्ि 
ओर बीतराग स्वसम्वेदन होना यद्दी तो परमार्थ चारित्र है। इस कारण इस 
ज्ञानीम ये तीनों ही बातें सम्मिलित हो जाती हैं । पर उन साख्य श्रादिकके 
मतमे बीतराग विशेषण नहीं है । सम्यक्विशेषण भी नहीं है, ज्ञानमात्र भी 
कहा गया हो कि ज्ञानमात्रसे ही मोक्ष होता है तो भी वहा सम्यग्दर्शन, 
सम्यग्नान, सम्यकचा रित्र तीनों ग्रहण करना | 

इस प्रकार इस दोहेमे यह बताया है. कि दान की मुल्यतामें भोग हैं, 
तपकी मुख्यतामें इन्द्रदेब आदि पर प्राप्त होते हैं ओर ज्ञानकी मुख्यतामें 
मोक्षकी प्राप्ति होती है । इस ज्ञानविकासमे श्रद्धान, ज्ञान और चारित्र तीनों 
ही गर्भित हो जाते हैं । अब इसद्दी अर्थको अन्य पद्धतियोंसे वताते हैं। 

देउ णिरंजगु इउ भणइ णाएणिं सुकक्‍्खु ण॒भति | 

शाणविद्वीणा जीवडा चिरु ससार भमति ॥७३॥ 

जो निरजन हो) अर्थात्‌ जहा द्रब्यकम) भावकर्म रूप अजन नहीं है। 
ज्ञेप नहीं है वही सर्वश वीतराग देव है। जो निरजन है वही सर्बजदेव है। 
वही धीतराग अराध्यदेव जानन भगवान्‌ है । अब ऐसी व,त बतलाते हैं कि 
धीतराग निर्विफत्प स्वसम्वेदनरूप सम्यम्ल्ञानसे ही मोक्ष होत। है, इसमें 
किसी अकारकी रच भ्रान्ति न फरो, क्‍योंकि मोक्षका अर्थ ही यह 

छुटकारा मिल जाना। छुटकारा मिल जानेका अर्थय हैकि अकेले रद्द 
जाना | जो दूसरा तत्त्व इसके साथ अजनरूप था उससे अलग हो जाना 
इसीका नाम सोक्ष है। तो, इसका रबरूप है ज्ञानमान्र | तो ज्ञानमात्र रद्द 
जाना यही हुआ मोक्ष ओर ज्ञानसात्रका उपाय है केवल आनमात्र अर्थात्‌ 
परवस्तुवोसे भिन्न ज्ञानसात्र अपने स्वरूपको जानना। यह चात यदि वन 
सके तो 5सके मोक्ष दूर नहीं है। बाकी तो मायामय पुरुषोंकी निरखकर जो 
एक नाम स्याति पूजा की इच्छा अथवा अपने विषय #ज्लार साधन जो कुछ 
किय, जाता है बह सत्र साररह्वित है। तो छुटकारा होनेका नाम है मोक्ष 
ओर छुटकारे का अर्थ है खाली रद्द जाना | . 

व वल यद्द आत्मा है ज्ञानस्वरूप। ओर इस ज्ञानमात्र रद्द जाने रूप 
मो क्षका उपाय है ज्ञानमात्र भावनामें प्रगति करना। यो ज्ञानसे मोक्ष होता 
है, इसमे कोई संदेहकी बात नहीं है। जो जीव ज्षानसे रद्दित हैं वे चिर- 
काल हक इस ससारम भटकते रहते हैं। इस वीतराग स्वसम्वेदन ज्ञानके 
हू ए ही जीवोंका मोक्ष होता है । बताया भी है कि सम्यग्ज्ञान) सम्यर्दर्शन) 
सम्यकचारित्रसे मोक्ष है। पर, वास्तविक मायनिमे ज्ञानपरिणमन जीवफा 
होता है तो बह्दा सम्यकत्य और चारित्र तो आ ही जाते हैं। सम्यक्त्व 


ओर चारित्र परिपूर्ण हुए बिना ज्ञानका पूर्णरूप बन नहीं पाता है। जिसका 
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वर्णन किया जाता है उसकी मुख्यता हुआ करती है । कभी ऐसा भी कह देवे 
कि चरित्र बिना मुक्ति नहीं होती, सो चरित्र होनेमे भी श्रद्धान ज्ञान गशित 
होता है। चरित्र है क्‍या ? आत्माके स्वरूपमे स्थिर होना सो चारित्र हैं। 
आत्मा है ज्ञानभाव प्रतिभासमात्र । दे 
भैया ! यह जीव पिण्डरूपसे स्थिर न होगा; जसे शीशीमे पारा रख 
दो तो पारा स्थिर हो जायेगा । इस तरहसे पिण्डरूप जीव नहीं है जो कि 
अपने स्वरूपमे स्थिर हो जाये । ज्ञानस्वरूप आत्मा है और ज्ञानरूप द्वी यह 
बनने लगे, ऐसी स्थिरताका नाम चारित्र है। सो यह बात हुई कि ज्ञाता वने 
रहना सःयकचारित्र है। ज्ञानकी शुद्ध बतना बनी रहे इसीका नास सम्यक्‌ 
चारित्र है। तो कहीं यह कद्दा जाये कि चारित्रसे मोक्ष होता है. तो उसमें 
ज्ञान तो गभित है द्वी और श्रद्धान भी गर्भित है। फिर भी जीवको करना 
क्या है? कुछ विधिरूप ओर उपायरूप बात मिल्ले, ऐसी वातके लिए ज्ञाम ही 
एक ऐसी चेतना है कि जिस उपायको बताकर यह मोक्षका मार्ग सुगमतया 
समझाया जा सकता है। कोई कहे कि क्या करना है मोक्षक गमनक लिए । 
तो सीधी सरक्ष भाषामें जल्दी बतल्ा: सकने बाली बात है तो यह है कि 
यथार्थज्ञान करना ओर यथाथैज्ञान ही बनाए रहना । 
ज्ञानका काम ज्ञान द्वारा होता है। उस छ्ानीके इसही ज्ञानस्वरूपमे 
स्थिरता होती है और उस ज्ञानक फलमे सोश्ष होता है। एक सोक्षमार्गमे 
मूल जड़ तो होती है सम्यग्दर्शन | उसके बाद चाहे ज्ञानके माध्यमसे प्रगति 
बताते चले जाएँ ओर चाहे घारित्रके माध्यमसे प्रगति बताते चले जायें। 
चोथे गुणस्थान से लेकर परमात्म-अवुस्था तक जो दर्जे हैं वे सुगमतया 
चारित्रके माध्यमसे बताए गए हैं। जेसे जेसे अतरश चारित्र प्रबल होता 
चला जाता है. बेसे ही गुणस्थान बढते चले जाते हैं। पर बहा भी ज्ञानकी 
ही अपेक्षसे निरखे तो भी बताया जा सकता है। जहा ज्ञान कुछ स्थिर रह 
सके वद्दी ऊँचा गुणस्थान है। जद्दा जञानमे विकल्प भी न रहे ऐसे ज्ञानको 
ओर ऊचा गुणस्थान कहते हैं ओर उस ज्ञानकी स्थिरताका निर्विकल्पताका 
परिणमन हो जाये कि जहां कर्मोकी निर्जया और अभाव भी हो रहा है उसे 
६ वा गुणस्थान कहते है । इस ज्ञानके द्वारा कपायका क्षय करके जब अतमे 
मात्र सूक्ष्म लोभ रह जाता है. उस सूक्ष्म लोभके नाश करनेके लिए जो ज्ञान- 
मात्र यत्न चलता है उसे दशम्‌ गुणस्थान कहते हैं। इस प्रकार ज्ञानकी 
' विशेषतासे भी हम गुणस्थानोको निरख सकते हैं और चारित्रकी विशेषता 
से भी गुणस्थानोंको निरख सकते हैं। इसी कारण आगममसे शुशस्थानके 
देखनेकी परिपाटों चा रित्रगुणकी अपेक्षा है । 
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चतुर्थ शुणस्था नसे ऊपर गुणस्थानोंकों निरखनेके लिए है | इस प्रकार 
भगव॒त शासनमें यह बताया गया है कि ज्ञानसे मोक्ष द्वोतता है भर पूर्वो्त 
वीतराग, निर्विकल्प स्वसम्वेद्न ज्ञान जिसके नहीं है। उसे बहुत काल तक 
परिभ्रमण करना पडता है। यद्यपि वीतराग सुसम्वेदन ज्ञान में तीनों दी 
बातें आ जाती हैं किन्तु सम्यग्ज्ञानकी ही मुख्यतासे यह वर्णन किया गया 
है। और असाधारण स्वरूपकी दृष्टिसे देखें तो श्रात्माक ये समस्त अनन्त 
गुण अभेदको प्राप्त कर देने पडते हैं तब पद्ाा्थवा असाधारण लक्षण क्षानमें 
आता है; श्रर्थात्‌ जीवके वारेमें यदि यह कद्दा/ जाये कि जीवका असाधारण 
स्वरूप क्‍या है; जो जीव श्रतिरिक्त अन्य पदार्थों न मिल्ने और उस एक 
स्वरूप को वताया जाये जिसमें गुण गशित हो जायें-ऐसा असाधारण,गुण 
क्‍या है ? तो मिलेगा चेतन्यूगुण प्रतिभासमात्र | 
जेसे कोई पूछे कि पुदूगलका असाधारणगुण क्‍या है? तो कद्दा 
जायेगा सूर्तिकंता पुद्गलमें यदि जडता हो तो अ्रन्यद्रव्योंमें पहुच है, पर 
पुदूगलको छोडकर अन्यद्रव्योमें मृतिकता नहीं है । सबको गर्भित कर देने 
बालां एक स्वरूप पदार्थक्रा असाधारण लक्षण कहा जाता हैं। तो इस प्रकार 
जब जीवफा असाधारण लक्षण जाननेको चले तो जीषके नन्ना गुसर्मि 
किसी भी गुणको वतायें तो अधूरापन रहता है । बह समग्र जीव ज्ञात हा 
अल्ुभूत नहीं हो सऊता | जो एक चैतन्यमात्र ज्ञायकस्वरूप ज्ानमात्र प्र, 
'भास मात्र जीवको वताया जाने पर सभी गुर इसमें गर्भित हो जाते 
श्रथवा ओर और गुण तो इस चिन्मात्र असाधारण शुणकी सेवाके लिए 
'” हैं। आत्मामें सूश््मता है । दो न हो, क्या मतलब * पर सोचो तो .सह्दी यह 
* ज्ञानमात्र आत्मा यदि सूक्ष्म नद्वो अर्थात्‌ स्थूल भूतिक पदार्थोकी तरह पढ़ा 


रहा फरे तो वह ज्ञानका फार्य कर भी सकता है क्‍या नहीं। ज्ञान 


इंतना परला'है कि जितनी पतली द्ुुनियांमें कोई-चीज नहीं हो सकती है । 
सैया ! सबसे पतला लोग जल्दीमें पानी कहते हैं जो छन्‍्तेमें से 
निकल जाये । पानी छन्‍्नेके छेदोमें से नहीं निकलता ! बह छन्‍ना जब भीग 
जाता है, उसके छेद बन्द हो जाते हैं तव पानी निकलता है| देखा भी द्दोगा 
कि सूखे छन्नेसे पानी नहीं निकलता। थोडा विलम्ब लगता है। पर जत्र 
छेह बढ हो जाते है तभी पानी निकलता है। कोई वडा छुन्‍्ना हो उमक 
न नहीं कहते हैं। पानी बहुत पतला होता है। पानी छेंदोम से नहीं 
लत्ता है | छेदोंसे पानी निकलता होता तो उसे छना हुआ पानी न कहते! 
देन से यदि पानी निकलता तो उसे शनुछना पानी कहते, क्योकि 
जाननेका तो प्रयोजन है जीवरदित प्रासुक जलसे। मतलब पानी पतला 
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होता है; सगर पानीसे भी पतला शब्द है ।-मासूल काठका पर्दा यदि लगा 
हा तो पानी नहीं निकल सकता) मगर शुब्द निकल जाते हैं | तो पानीसे भी 
पतला शब्द है या हवा दो और देखो जो पतला होता है कप पतल्लेमें 
स्थूल समाता है । जेसे पानी का क्षेत्र बहुत विस्तृत है, उस पासीके चीचसे 
मोटी प्रृथ्वी समायी हुई है। हवा उससे अधिक पतली है. तो हवाके बीच 
पानी और प्रश्बी दोनों समाये हुए हैं। और हबासे पतला आकाश है) सो 
इस आकाशमें थोंडे से हिस्सेमें यह .हवा समा गई है, बाकी सारा हिस्सा 
हथारहित है और इतने बडे आकाशसे पतला ज्ञान है, , जिस ज्ञानमे यह 
सारा ल्ोकांकाश व अलोकाकाश समा गया है। तो सबसे सूक्ष्म ज्ञान 
मिल्लेगा, किन्तु यह सूक्ष्मता खुद राषप्य करनेके लिए नहीं आयी है । राज्य 
तो करेगा ज्ञान दी और उस ज्ञानकी सेवा करेंगे सूक्ष्म आदि गुण । 
ज्ञानका स्वरूप बनाए रहना  सोक्षआप्िका उपाय है। सो घानकी 
सुख्यतासे ही इस जीवके मोक्षमार्गका बरणणन किया ग़या है । कोई मूर्तिक 
बबन हो तो श्राघात करके, हटा करके, मार पीट करके वधन तोड दिया 
जाता है, पर जहा केवल-भाष-भावका बधन है ऐसे चंवन्तको तोड़नेका उपाय 
ले शरीरकी क्रिया है, न मनकी क्रिया है; न वचनकी क्रिया है और बडे-बडे 
' दाल) तप आदिककी क्रिया है | ये सब बधन नहीं तोड देते हैं । ये तो वधन 
तोडनेके परिणामंकों अवसर देकर मदद कर देते हैं। बधन तोड़ने का 
उपाय ज्ञान है। और उस ज्ञानकी बनाए रहना यही &त) तप) सयम व्यवहार 
धर्म है। ये सोक्षके उपायके सहायक वातावरण बनाने बाले तत्त्व हैं । मुक्ति 
तो ज्ञानसे ही होती हैं । 
ससारके क्लेशोसे छुटकारा ' सम्यम्क्षानसे है ) इस सम्यग्ज्ालका अर्थ 
है वीतराग स्वसम्वेद्न ज्ञान । इसका अपिश्राय यह है. कि रागह्वेषकी तररग 
न उठाकर अपने आपके ही आत्मा का ज्ञान किया जाये उसे कहते हैं 
सम्यग्ज्ान। सो इस बीतराग स्वसम्वेदन ज्ञानमें तीनों चातें आा जाती हैं-- 
सम्यग्झ्ञान, सम्यरशंने ओर सम्यकचारित्र । पर इन तीनों (रत्नत्रयों) में 
सम्यग्जञान की सुख्यत्ता है। क्यो कि जीवका स्वरूप ज्ञान है, और ज्ञानकों 
ज्ञानख्पसे पहिचान लेना, आत्मीयरूपसे जान लेना, सो सम्यर्दर्शन है और 
ज्ञ/न) ज्ञान दी बना रहे, ज्लात्ापनकी स्थिरता हो जाये इसका नाम चारित्र 
है। सो इस रत्नत्रयमे सम्यरज्ञालकी ही मुख्यना हैं। सो उसे मुख्य करके 
हेमें च् 
इस दोहेेमें यह बताया है कि जानसे ही मोक्ष होता हैं. और ज्ञांनरहित जो 


जीव दें वे .ससारमे घूमते है। अब इस ही अर्थको एक इृशात दे करके 
निश्चित करते हैं | 


| 
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णाणविदीणह मोक्रवपठ जीत्र म काश वि जोड़ 
बहुए सलिलविरोलियहँ करू चोप्पडड ण॒ होड़ ॥७श॥। 

, जो ज्ञानसे रहित पघुरुप है उसका मोक्षरूपी पद क्या किसी ने देखा 
है? मायने होता नहीं है । जेसे पानीको कितना ही विल्ोबों, घटो भी 
विज्ोंबों तो क्‍या पानीके ब्रिलोनेसे हाथ चिकने हो सकते हैं ? कभी नहों 
चिफने हो सफते हैं। इसी प्रकार सम्यग््वान के बिना जीवकों मोक्षका पढ 
नहीं मिल सकता है | सकटोंसे छूटनेके लिए हम आप लोग बहुत यत्न 7रते 

। प्रथम तो यत्न करके घर बसाया, मोह किया, धन्र वेभव जोडा, ये सब 
काम सकटोंसे मुक्ति पानेंके लिए करते हैं, पर ग्रृहस्थीमे ऐसा है कि जो 
जानते हैं कि इस परिश्रहके सचयसे संकट नहीं छूटते, फिर भी ग्रहस्थपदमें 
हैं, ऐसा निश्चय करना पडता ऐ। और कुछ जीव ऐसे हैं जो घोर अ्रधकार 
में हैं वे ठीक यही जानते हैं कि ऐसा आरामका साधन बना लेने से हमारे 
सकट छूट सकते हैं। खैर, इनमें से पहिले प्रकारके ग्ृहस्थोंकों कहते हैं ज्ञानी 
ग्रृहस्थ | 
ज्ञानी ग्रहस्थ सकटोंसे छूटनेका उपाय धर्मको जानता है | इसलिए 
समय-समय पर धर्मसाधनामें विशेष समय देता है; भगवानऊी भक्ति, 
स्वाध्याय, न्त) तप) संयमका पालन बहुत प्रकारसे धर्मको किया करता है । 
धर्मके कार्मोमें जितना जञालका अश है उतना तो लाभ है । सो यह ज्ञानीके 
होता ही है। पर ओर ग्रृहस्थ भी किया करते हैं। सो जब कभी ज्ञानकी 
भलक दो जाये सो तो लाभ है और बाकी तो केबल एक दिलका लगाना 
है । जिस तरहसे दिल खुश हो बेसा काम करते हैं। पर सकटोंसे छुटकारा 
जेसी महान्‌ वात सम्यग्ल्ञानके बिला नहीं हो सकती है; क्योंकि इस जीव पर 
आर सकट हैं क्‍या ? परवस इ बारेमें श्रम होना, यही तो इस जीव पर 
सकट दै । प्रत्येक बस्तु जुदा है । जहा सान्यतामें यह आया कि श्रमुक मेरा 
है बस सऊट आ गया। क्‍योंकि निस पढदार्थकों माना कि यह मेरा है, बह 
पदार्थ उसके भावके अलुकूल तो परिणमेगा नहीं। वह तो अपनी रचतंत्र 
प्रवृत्ति करेगा । जेसा निमित्त पा जायेगा उस विभावरूप परिणम जायेगा । 
पर उसके सोचनेसे नहीं परिणमता। प्रत्येक पदार्थ स्वयकी परिणतिसे 
परिणमते रहते हैं। चाहते कुछ हैं और परिणमते ये परपदार्थ छुछ और 
तरदसे हैं । तो ऐसी स्थितिमें रज करना, सक्लेश करना प्राकृतिक वात है 
सकट इतना ही है कि वाह्मपदार्थोंकों मान लिया कि ये मेरे हैं । हैं कुछ नहीं। 
परस्पर अत्यन्ताभाष है पर यद्द मान लिया सो अब क्लेश भोगना पडता है | 

मैया | सब श्ज्ञानका क्लेश है । सो अज्ञानका यद्द क्‍लेश क्षानसे दी 
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मिट सकता है । जहा ज्ञान हुआ, ओद यह में निरंजन ज्ञानस्वरूप हू, सबसे 
न्‍्यारा आत्मा हू ।! स्वरूपमें घुसकर जद्दा ऐसा बोध द्वोता है वह्या सारे सकट 
टल जाते हैं | रहे अब क्या सकट इस जीव पर | अपनेमें छान ऐसा हो कि 
जिससे अपने शुद्ध आत्मस्वरूपका प्रकाश हो। जिससे माया, मिथ्यात्व) 
निदान कोई शब्य नहीं, कोई विकल्प नहीं, ऐसे सम्यग्ज्ञानसे दी जीचको 
मोक्ष होता है । यहा मोक्षका अर्थ है संकटोंसे छुटकारा श्राप्त करना | यद्यपि 
आजके कालमें पूर्णमोक्ष नहीं है, मगर 'जितना संकटोसे छुटकारा हो उतना 
मोक्ष ही है | बह मोक्ष न सही पर छुटकारा तो है । ज्ञान सद्दी बना लो; लो 
अभी सकटोंसे छुटकारा हो जायेगा | 

जिसमें सम्यकनज्नान नहीं है उसका चित्त ख्याति; पूजा; लाभ आदिक 
दुष्टभाबोमें परि एसता रहता है। अपनी नामवरीका भाव बहुत दुष्टभाव है 
क्योंकि ज्ञानस्वरूप इस प्रभुपर यह परिणास बड़ा प्रहार कर रहा है । मुक्ति 
मे डटकर बाधा देने बाली यह नामवरीकी चाह्ट करने का परिणाम है| 
किसमें नामबरी यह चाहता हैं ? इन जीबॉमें जो स्वय दु खी हैं, मायारूप 
हैं, ससारमें घूमने वाले हैं ? इन जीवॉमें ख्याति, पूजाका परिणाम बना 
हुआ है, इसका कारग यह है कि अपने आत्माका सही स्वरूप नहीं जानते, 
, चाह्य पदार्थोंसे ही अपना द्वित मानते और' बाह्यपदार्थोंमे ही अपनी नामबरी 
चाहते हैं, तो यह तो अपराब है ही, मगर एक बड़ा अपराब यह है कि 
माया साथमे लगी हुई . है मेरे इस दुष्ट परिणामको कोई नहीं जानता है-- 
ऐसा वे मनमें निश्चय रखते हैं. ओर बात बड़ी करते हैं जिसमे यह आशय 
पुष्ठ हो कि लोगोंमें मेरी प्रसिद्धि बने । ऐसे मलिन चित्त वाले जीबका मोक्ष 
तो क्‍या होगा, बल्कि बहुत बडे सकटोंसे घिरा रहेगा। 

भेया ' अपने आपके हृग्यमें विकल्पोंकी चक्की चलाते रहना यह्‌ 
क्‍या कम संकट है ? निरतर बिकल्प बना रहता है, व्याकुल चित्त रहता 
है। बहिरिगमें धगुला जेसा भेष इस दुनियाका दिखना हैं। पर उन सबका 
प्रयोजन इसकी अपनी नामवरी है । अभी यहीं देखलो--छोटेसे लेकर बड़े 
पुरुषों तक प्राय उनकी क्रियावोंसे यह आशय बना रहता है कि लोगों द्वारा 
प्रशसाकी घात वने । धर्मकाज करते है तो उसके साथ भी यही घिष बनाए 
हुए हैं या समाजदेशका काये करते हैं नो उसके साथ भी यही बात बनाए 
हुए है । तो ऐसे चित्तकी मलिनता रखने वाले जीवके सकट नहीं छूटते हैं 
ओर उ्यो ही सर्ववाह्यपदार्थेसि न्‍्यारा ऊपने इस शुद्ध चिदानन्दस्वरूप पर 
दृष्टि गई कि यह में तो मात्र ज्ञानप्रकाश हू, वस इस दृष्टिके होते ही उसके 
सव सकट मिट जाते हैं । उन सकटोका सस्कार मिटे तो रचमात्र भी सकट 
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नहीं आा सकते हैं। ऐसा वननेके लिए केवल ज्ञानस्वरूप बन जाना; ज्ञानी 
हो जान 'प्रोर सब प्रकारकी मलिनताबोंसे सदाके लिए छूट जाना आवश्यक 
हैं। इस ही दशाको मोक्ष कहते हैं। 
मोक्ष अरहत और सिद्धका है। पूछ मोक्ष तो सिद्ध मगवानका है 
ओऔर मोक्ष ही अरहत मगवानका समभो। घवल शरीर साथ है ओर छछ 
कर्म भी साथ हैं। पर शरीर तो परमौदारिक है, शरीर वाधावोंसे रहित है 
कोर जो कर्म अधघातिया शेप रह गए हैं उनमें किसी प्रकारका ऐसा वल 
नहीं है कि इन जीवोंकों श्रममें डाल सके या किन्हीं वाह्मपदार्थर्में इसको 
रमा सके | निसार हैं वे कर्म ,तो अरहत का भी मोक्ष है। उसे कहते हैं 
जीवनमोक्ष । ओर सिद्ध भगवानका मोक्ष है पूर्णमोक्ष, सर्वकर्म विग्रमोक्षरूप 
मोभ । ऐसा यद्द मोक्षपद सम्थरक्ञानके बिना कभी सम्भव नहीं है । किसी ने 
| ढेख। हो अर्थात्‌ इृष्टिमें आया -हो तो बतलावो | सम्यग्ज्ञान ब्नि भी मोक्ष 
हो जायेगा क्‍या ! , जैसे पानी कितना ही विलोया जाये, पर पानौके मथनेसे 
क्या कभी किसीके द्वाथ चिकने हुए | घी का निकलना तो दूर रहा, पर हाथ 
भी चिकना नहीं हो सकता है । तो जेसे चहुत-बहुत भी पानीकों मथा जाये 
“तो भी हाथ चिकना नहीं होता, ,इसी प्रकार वीवराग शुद्धश्नात्माके अनुभव 
बिना, सम्यग्ज्ञान बिना वहुत-बहुत भी तप थिया जाये तो भी मोक्ष नहीं 


दीता रे त्् ४ है [. € ०० 
».. मैया बहुत तेज-गर्मी पड़, रद्दी है ओर पर्षतोंके शिखर पर तपस्या 
की जा रही-है। तप ,अच्छी “चीज है। सम्यसक्ञानीको मोक्षमार्गमें तपसे 
सद्दायता मिलती हैं । और यदि मिथ्याज्ञाती है, उसके ज्ञानमें यह आशय है 
कि दुनिया जाने कि यह'्यड[, घोर तपस्वी हैं तो कद्दो बह तप दुर्गति करा 
है । जैसे आजकलके शीतकालका तप हो। अदाज फरलों कि अभी जो 
१०-४ दिनसे कठिन पाला पड रहा है, तेज हवा वह रही है, खडा नहीं , 
हुआ जाता है। ऐसी सर्दीके कालमें कोई नदीके तदपर या मैदानमें झुनिराज 
ध्य न लगाये वेठे दो रात्रिकों या दिनको। तो यद्द कितना कठिन तप है। 
सम्यग्ज्ञानका तप तो मोक्षके मार्गमे सहायक होता है? पर किसीका यह 
श्राशय दो कि लोग सम कि यद्द वहुत ऊँचा तप करते है। धर्मात्मा हैं, तो 
इस मलिन आआशयके कारण वे दुर्गतिके पात्र बने हे । सो समस्त व्यवहार 
धर्मों शुद्ध आशयकी परम , आवश्यकता है यदि बीतराग स्वसम्वेदन 
ज्ञानरूप शुद्ध आशय नहीं है,.! तो यह जीव बहुत अकारके तप संयम करता 


हुआ भी मोक्त को आ्राप्त चढीं हो सकता है । 
इस जीवका छुटकारा इसके हाथकी वात हैं, स्वाधीन बात है। कष्ट 
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की बात नहीं है। पेघल एकदृष्टि बदल देना भर है। जहा दृष्टि अभी लगायी 
जा रही है वहासे पीठ फेर लेना है. ओर 'जहासे पीठ फेरे हुए हैं वहां दृष्टि 
लगाना हैं। कितना सरल फाम है यह | केवल भौतरमें एक ज्ञान' कर लेनेके 
ही द्वारा साध्य है। इतना स्वाधीन सम्यग्जञान रूप काय यदि नहीं बन सकता 
है तो कितना ही विचिन्न तप) संयम धारण करले जीव, तब भी उसका मोक्ष 
नहीं होता है। इस कारण विषय कषायोंसे वंचनेके लिए घोर तप, सयम, 
त्रत घारण करना हीं चाहिए। पर उनसे करते हुए भी लक्ष्य यहर खना है 
कि मैं मात्र ज्ञानस्‍्वरूप हू, जो इसमें है वह कहीं जाता नहीं, और जो इसमें 
नहीं है वह बाहर कद्दीसे आता नहीं | यद्द तो मात्र ज्ञोनस्वरूप »ै। ऐसा 
अपना परिणाम करें तो यह लांभकी वात॑ है | यह लक्ष्य नद्दी भूलना चाहिए । 
ओर ऐसी जेसा कि हमारी दृष्टिकी वृत्ति बने कि सहज ही जब चाहा तथ हम 
ऐसी दृष्टि चनाले । | ह है 
हम अपने आप ही इस ज्ञानस्व॒रूपकी अनुभूति करुके इस सुधा-रस 
का पान करते रहें, ऐसा बल बढ़ता है 'तो इस स्वसम्वेदन ज्ञानके निरन्तर 
अभ्यासके द्वारा बढ़ता है । जिसका अभ्यास ही उसीमे हो तो यह जीव झट- 
मठ लगेगा न9 तो हसे अपने आत्मस्वरूपके जाननेका अभ्यास बनाना चाहिए । 
यह निज ज्ञान हो तो हमारी शरण होगा । यंही हमारा परम मित्र है । ओर 
इसको छोडकरग कुछ भी बाह्मवृत्तियोंमें लक्ष्यकों लगाया जाये, बह 'चाहे 
परिजनकी उननतिका हो और चाहे धन बैभवकी उन्‍नतिका हो । व सब भूल 
हैं ओर उन भूलोंसे केवल संकट ही द्वाथ लगेंगे । सो श्रद्ामें तो यह निर्णय 
होना ही चाहिए कि समस्त विकल्पजालोंसे छूटकर एक निजके ही ज्ञानमें 
रद जाएँ तो सकठोंसे छूट सकते हैं अन्यथा नहीं छूट सकते हैं । « ' 
रागहपरहित आत्माके स्वरूपका अनुभवरूप जो ज्ञान होता है उस 
ज्ञानसे आत्माका मोक्ष होता है। जो शआत्माके वोधसे बाह्य जो कुछ भी बोध 
है उस ज्ञानसे आत्माका प्रयोजन सिद्ध नहीं होता--इस वातको मनमें रखकर 
अआचार्यदेव अब इस दोहेको कहते हैं । > ' 
जो शियवोहदह वाहिरउ शणार्ुत्रि कज्जु ण तेण | 
दुक्खहं कारणु जेण तउ जीवह होइ खणेण ॥७४५॥ 
आत्माके वोधसे बाहरका जितना भी ज्ञान है. उस ज्ञानसे कार्य सिद्ध 
नहीं होता, वल्कि कहीं कहीं तो वह बोध दु खका कारण वन जाता है | जहा 
आत्मतत्त्वका बोध नहीं हैं वहा दान) पूजा) तपस्या आदि भी किए जाते हैं 
तो भी वहा भोगकी, वासना और आकाक्षा मनमें रहती है। शआत्माको तो 
आनन्द चाहिए। यदि आनन्द्र आत्माके ध्यानमें मिल्ल जाता है तब तो 
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उसकी लगन आत्मामें आती है। अपने आपके स्वरूपका तो अनुभव द्वोता 
नहीं, तव किसी न किसी बाहरी पढाथसे आनन्‍्दकी,कल्पना करेंगे ही | इसे 
तो आनन्द चाहिए। अगर अपने आपके स्वरूपसे आनन्द मिलता हैं तच 
तो बाहरी पदार्थो्में भटकनेकी जरूरत नहीं । जब आनन्द मिला नहीं अपने 
आपमें अज्ञानी जीवकों तो यह ग्र,कृतिक बात है कि वह किसी न किसी पर- 
पदार्थमें लगेगा। सो किसी भी परपदार्थ्में इसकी बुद्धि लगे उससे इसके 
सोक्षका या अनुभवका कार्य सिद्ध नहीं होता है । बहा तो भोगोंकी आकाक्षा 
में ही चित्त बसा रहता है। देखा भोगसे उसमें चित्त बसा रहता है। 
भोग हो तो उसमें चित्त वसा रहता है या अनुभव क्या भोग हो तो उसमें 
आकाक्षा रहती है। नो जब आकाक्षा है; निदान है तो बडे दाम तप आदि 
भी किए जायें तो भी उनके फलमें निदान वध ही मिला । 

निदान वधम भावी भोगोंकी आशा रखी जाती हैं--झुमे उत्तमरूप 
मिले, मुझे; उत्तम सुन्दरता प्राप्त हो, मेरा सोभाग्य वना रहे, वल्देव, वसुदेव 
आहदिके पद प्राप्त हों) कामदेव बनू; इन्द्रदेव व इस प्रकारक पढ़ोंकी प्राप्ति- 
रूप भावी भोगोंकी आशा हुआ करती है निदानमें, अश्ञानमें। तो निदान 
बध ही एक शब्य है। पर ये शल्य या कोई भी सकट इस आत्माके श्ञानमे 
नहीं बसते । सर्वश्रकारके मनोरथ, कामनाए विकल्प--ये सब ज्वालाएँ जहा 
नहीं रहती हैं ऐसा यह आत्मा है । जिन बाहरी पदार्थों यह अज्ञानी लगता 
है उन बाहरी पदार्थोंके सम्बन्धसे कुछ अनुभव भी तो किया द्वोगा ना कि 
कहीं सुख न मिलेगा । नई-तई आशाएँ होती हैं, नए नए द्मग चलते हैं॥ 
उनमें जगह-जगह अम चलता है कि अमुक जगद्द सुख मिलेगा। 

, जैसे रेतीली नदीमें गर्मीके दिनोमे प्यासा द्िरन श्गेकी रेत देखकर 
ढोडता है वह पानी होगा; बहा प्यास बुकेगी, पर निकट जाने पर वहा पाती 
नहीं मिलता है । प्यास कद्दासे चुके, वल्कि जो देड़ लगायी उससे प्यास बढ़ 
गई । फिर प्याससे ओर चेचेन द्वोकर ऊचे मुह उठाकर देखता है तो बाहर 
की चमकीली रेत पानी जेसी मालूम होती है, वहा पानी मिलेगा; ऐसा सोच 
कर दोड़ लगाता हैं--आखिर वह द ड्रता-दोड़ता थक जाता है. और अपनी 
प्यास नहीं बुझा पाता है और अपने प्राण गवा देता है । इसी प्रकार विषयों 
क लोभी अ्रज्ञानी पुरुप विपयोगें रुखकी आशा लगाए हैं । सुन्दर सुख्दररूप 
देखने मो मिलेंगे, उससे आनन्द होगा । अरे काहेका रूप+ एक पुदुगक़द्रव्य है, 
स्कथ है, उसमें रूप हो गया तो क्या हो गया ? बद्धा तो कुछ भी भआत्माको 
सागर नही मिल रहा है। देखलो, द्वो गया। तो रूप देखनेकी इच्छा इस 
अज्ञानी जीवकों रहा करती है। पर बाहरी पदार्थो्में आनन्द कहीं नहीं 
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| 


मिह्केगां। फिर रस पीने की इच्छा द्दोती है । 
जेसे रूपका देखना अज्ञानीको लगता तो सुद्दावना है पर सिल्ता छुछ 
भी नहीं है; चहिफि अनर्थ ही मिलता है। इसी रसकी आसक्तिमे; रसके लोभ 
से हे न] पे 

में भोग तो करना चाहते हैं वहुतसी चीजोंका और खाते भी हैं; भोगते भी 
हैं, पर रूप विपयकी तरह ही यह रसविष्य भी निशसार है । जेसे रूप देखते 
समय कुछ भला लगता है पर इसमें द्वाथ कुछ नही आता है। परके रूपमें 
परका रूप है। यह अपने आपसे कल्पनाए बनाकर दुखी होता रहता है | 
इसी प्रकार उस रसके ग्रहणमे, स्वादम भी आत्माका रखा कुछ नही है | यह 
आत्मा अपने आपमे ही विकल्प बनाता रद्दता है। यह क्वल बविकह्पोका 
कर्ता है और वहा वह रस अपने आधारभुत पुदूगलका ही कर्ता है। पुदूगल 
का रस पुद्गलसे निकलकर आत्मामे नहीं जाता | यह नि सार है । पुद्गल 
का एक घ॒र्म है जो आंत्माके ' लिए निःसार है। वहा यह आत्मा लगा रद्दता 
है, बेचेन होता है। चलो अमुर्क पदार्थोका रस हमे आनन्द देगा । सो बहुत 
से कष्ट उठाकर उन चौजोंका सचय करते हैं और उसके भोगते समय 
अनन्तगुणनिवान इस परसात्मदेवका चितन छोड़केर भोजनमे विष्योंके 
रसमे आसक्त रहते हैं। यह अपने आपके चैतन्य ग्रभुपर एक बहुत बड़ा 
आधात पहुचाया जा रद्ा है। चलो अमुक रसमे आनन्द मिल्लेगा । इस 
तरह रसोके पीछे यह जीव दोड़ लगा रहा है । 

दे से क 

भेया ! पेट भर खाना भी मिल गया, चेनमे हें तो अब कुछ गीत 
झुननेकी आशा रखेंगे । कोई सुन्दर राश सुन्दर गाना सुनें तो उसके सुननेमे 
आनन्द सिलेगा। वहां सी कोई शब्द आत्मामे प्रवेश नहीं करते हैं । शब्द 
शब्दकी जगह हैं, आत्मा-आत्माकी जगह है। आत्मासे शब्दका सम्बन्ध 
नही है; सगर लोभ लगा रखा है, सो गीत सगीतके रागकी घुनमें होड़ 
लगाये फिरते हैं | संगीतमें आनन्द मिल्ेगा। जब इसमें भी उसे आनन्द न 
मिलेगा तो उससे आगे स्पर्शन और प्राण इन्द्रियक विपयोंसे लगता है। 
भला बतलावो अच्छा इन्न लगा लिया तो उससे आत्मामें कोनसा गुण पैदा 
दो गया ? पर यह बेचेन रद्दता है विपयोंके ग्रहणके लिए । 

सबसे विकट विषय है मनका । ख्याति हो, नामबरी हो, सब लोग 
मुझे अच्छा कहें | अरे यद्द स्वप्न जेसी तो दुनियां है। कुछ समयके लिए 
है। आखिर मिट जाना है। खुढ तो मिट जायेगे, कुछ नामोनिशा नहीं 
रहेगा, मगर ऐसा ध्यान, ऐसी चिता, ऐसा विकल्प, ऐसी आशा कर रहे 
हैं कि अनन्त आसन्द्निधान ज्ञानपुझ््ज इस आत्मतत्त्वकी खबर नहीं रखने 
ढेते। यह अपने आपके परसात्मदेव पर कितना वड़ा अन्याय है। जो 
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चहिमु ख होकर अपने आपके स्वरूपका घात किया जा रहा है, इस आत्माके 
सहजस्व॒रूपके ज्ञानसे जितना भी ज्ञान है उस ज्ञानसे आत्माका कोर कार्य 
सिद्ध नहीं होता । वे सब दु ख़के फारण वनते हैं । आत्मवोधी एक आत्माका 
रहस्य जानता है। जद्टां बिशुद्ध ज्ञानसात्र चैतन्यस्वरूप आत्माका स्वभाव 
अनुभवमे आ रहा है। केवल जाननद्वार बना हुआ है, कोई विकरलपमाला 
जद्दा नहीं चलती हैं; ऐसा जो निञ्रवोध है वह निजज्षान ही आत्माका 
साधक है। उसे छोड़कर अन्य वस्तुविषयक्र जो बोध है वह शास्त्रजनित 
ज्वान भी क्‍यों न हो, उससे आत्माका काम सिद्ध नहीं होता । 
' भैया शास्त्रों की चर्चा चलते-चलते भी कभी वड़ी लड़ाईका रूप 
रख लेगी हैं। यद्द क्‍या है? क्‍या हान लड़ाई फराया करता है ? मगर 
शास्त्रोंकी चर्चा हो करने-करनेमें वहा तो क्रोध उमड आता है। एक दूसरे 
पर गालिया द्वोने लगती हैं । क्‍या यह कोई ज्ञानका कार्य है? यह तो अज्ञान 
का कार्य है। शास्त्रादिकजनित ज्ञान भी क्‍यों न हो) यदि वह्द आत्माके 
ज्ञानकों छूता हुआ नहीं है तो उस ज्ञानसे भी फार्यकी सिद्धि नहों होती है | 
बढेसे बड़ा तप भी किया जा रहा हो जो कायर पुरुपोसे नहीं किया जा 
सकता हैं। किन्तु बीतराग शुद्ध ज्ञायकरवभावी शआ्त्मतत्त्वका जहा ज्ञान नहीं 
है; मे वस्तुत क्‍या हू। अपने आप अपने सत्त्वके कारण में किस स्वरूप रूप 
हु--ऐसा जहा ज्ञान न दो रद्द हो वह भी जीवके दु खका कारश बनता है 
और जद्दा शास्त्रोंमें सुना जाता है. कि अमुक मुनि वडी ऊँची तपस्या करके 
निदान बंध वाधकर अमुक राजा हुए। तो उसके घचरित्रकों दिखाया बाता 
है। तो वे राजा केचल आरांम और भोगोंमें ही जुट रहे हैं, क्योंकि उसका 
उनके निदान वध है | आशा लगाकर राजा मद्दाराजा पदको आप्त किया | इस 
कारण राजा मद्ाराजा बनकर भी चह केवल भोगोंमे ही अपना जीवन 
बिताता हैं । तो फिर अतममे उसके फल्मे नरक शआआदिक दुर्गति होती है | 
सो वताया है कि ऐसा बड़ा दान, पूजा, तपका पुण्य कार्य भी एक आत्मज्ञान 
के विना हो तो वह भी जीवको सुलमाती नहीं है, बल्कि उह्फाती है । के 
भैया | यद्यपि शास्त्रोंमें उत्पन्न हुआ जो ज्ञान है उससे चाहे त॑ 
लोककी वात जान लीं। अ ह जगद्द यदद रचना है; नरकोमें ऐसी रचना 
है, स्थर्गोमे यों है, देव यों द्वोते दैं। पुरानी वातें भी जान लीं कि इसके पहिले 
च॒तुर्थााल था और जो-जों भी रचनाए हैं सत्र पढ़ लीं) किन्तु यदि ज्ञानसे 
इस आत्माके सहजस्वरूपकों नहीं छुवा जाता तो ऐसा स्वसम्वेद्नरहित 
ज्ञान यह शास्त्रजन्यज्ञान और यदद तपस्या मुख्यबृत्तिसे पुण्यका कारण 
चतनी है। दो प्रफारके अज्ञानी जन हैं. ये। जो किसी प्रकार वर्मकी धुनरमे 


दोहा ७६ १२३ 


तो लगे हैं, मगर आत्माके स्वभावकों छू नहीं सकते | ज्ञान नहीं हो सकता 
उत्तम । एक तो हैं मायाचारी पुरुष, जो ख्याति, पूजा; लाभके लिए अपने 
इस तपसे बडा ध्यान दिया करते हैं । एक तो वे ढुर्गतिके दी पात्र हैं क्‍योंकि 
उन्तका आशय खोंटा है? किन्तु जो धर्मचुद्धिसे, कव्यार घुद्धिसे अत नियम; 
संयम साथ रहा है. पर आत्माका ज्ञान नहीं कर पाया तो उसके ये तप 
आदिऊ पुख्यक्रे कार्य बनंगे । पुण्यका कारण हो जाये बह शास्त्रजनित ज्ञान 
जिसमें कि शुद्ध आत्माका परिज्ञान नहीं बस रहा है, किन्तु मुक्तिका कारण 
तो हो ही नहीं सकता, यह एक अभिम्नाय है । 
श्रव यह वतलाते हैं. कि जिस ज्ञानसे मिथ्यात्वकी बृद्धि, रागादिककी 
वृद्धि होती है वह ज्ञान आत्मज्ञानस्वरूप नहीं है, सम्यग्ज्ञान ही नहीं है-- 
इस वातका निरूपण अब इस दोहेमें किया जा रहा है । 
त शिय णागु जि होइ णवि जेण पवडढइ.राउ । 
दिणयर किरणह पुरड जिय कि व्िज्सइ तमराउ ॥७६॥ 
जिस ज्ञानसे राग बढता हो वह ज्ञान) ज्ञानही नहीं है। क्‍या ज्ञानसे 
राग वढा करता है ? बढ़ना तो न चाहिए। सगर ठेखा जा रहा है कि पशु 
पक्षीका ज्ञान मनुष्योंक ज्ञानसे हल्का है। इस कारण उनके भोगोके साधन 
नाना नहीं हैं । जब भूख लगी। मिल गई घास खा लिया; संतुष्ट हो गए । 
जब उनके फामवबासना हुईं तो अपनी ऋतुकी अनुकूल परिस्थितिमे भोग 
लिया। जब उन्होंने अपना पेट भर॑ लिया तो बेठे जुगांलिया कर रहे हैं 
या टाग पसारकर बैठे रहते हैं । हो गया आराम) पर मलुष्योंकों देखो-- 
क्योंकि इनका ज्ञान वढा हुआ है ना, तो जिससे भूख मिट जाये, ऐसे ही 
भोजन तक रहें तो नही रह सकते हैं। इनको तो बढ़िया भोजन चाहिए । 
फ़ितनी तरहके मसाले ? उन्हें बेचारे वे पशु पक्षी कया जाने ? एक चेकेमें 
कितनी तरहकी डिबिया रखी जाती हैं--बनिया, जीरा, आजवाइन। हृत्दी, 
गर्ममसाला। सोंठ, इलायची) कालीमिचे। नमक; क्या-क्या चीजें पड़ी हुई ” 
है? सेंकड़ों चीज मिल्रा जुलाकर रसीला चटपटा भोजन बनाना यह सब 
ज्ञानने ही तो सिखाया है। केसा गदा साहित्य, गदा सगीत और केसा 
रगीला अलकार देना और कितने त्तरीकोंसे भोगोंके साधन जुटाना, यह 
मनुष्योकी बात कही जा रही दै। क्योंकि इनमें ज्ञान है ना प्यादा | तो यह 
जीव भोगे।मे नाना तरहसे वह रहा है। तो क्या उसके इस ज्ञानका नाम 
ज्ञान है ? क्‍या आत्मज्ञान है, सम्यमग्ज्ञान है; जिससे मोक्ष होगा ? नहीं । 
वह ज्ञान; धान ही नहीं है। जो आत्मज्ञानसे वाहरका ज्ञान है, उस 
ज्ञानसे आत्माका कार्य सिद्ध नहीं होता है। यह सब दु खका कारण है। 


तल 
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आत्मज्ञानशुन्य ज्ञानसे अनेक ऐव वनने लगते हैं । एक वात नहीं, ५ इन्द्रिया 
झोर छूठा मन, इन ६ पिपयो की भी वात खूब परख लो । 

नामवरीकी। धनकी कोई हृ॒ह दी नहीं है। घरमे बड़ा कददलाने लगे 
तो इस बडप्पनसे ही खुश हो जायें, सतुष्ट हो जाये, सो नहीं । अमी पड समें 
झुझे वड़ा कहलाना चाहिए। चलो, पड़ोसमें बढ कहलवाना चाहा) वहीं 
तक रह जाये सो नहीं । अभी यात्रमें बडा होना है, गांत्रमें बडे हो गए ! 
अब इस जिलेमें, फिर देशमें) फिर देश्को छोड़कर विदेशमें; बहा भी न।मचरी 
ही जाये, सव परिचित डुनियामें हाँ | दुनियामें भी नाम हो जाये तो उससे 

' » भी कुछ आगे और दिखता है। फिर थोड़ा नाम कर लेना तो सरल है पर 

नाम वनाए रद्दना कठिन है । साल ६ माह त्याग कर दिया; ऐेशसेवामे लग 
गए तो देशसेवा करनेसे नाम बढ जायेगा, पर वह नाम बराबर बना रहे 
इसके जिए ज्यादा चिन्ता और यत्न करना पड़ता हैं। सो यह इन्द्रिय ओर 
सनका विषय इस मनुष्यको) सब जीवोंको श्रधिके सता रहा है क्‍योंकि इसे 
कुछ ज्ञान मिला है | हे 

यद्दा आचार्य कद्ते हैं कि उसे ज्ञान क्यों कहते हैं ? चह श्लान ज्ञान ही 
नहीं है जिस ज्ञानसे रागकी वड़वारी हो | क्या कभी देखा सुना है कि सूर्यकी 
किरणोंके आगे अंधकारका फैज्ञाब टिक सका है ? जेसे सूर्यक आगे भ्रधकार 
नहों ठद्दरता, इसी प्रकार पास्तविक ज्ञानके आगे रायादिक नहीं ठहरते | 
वास्तविक ज्ञान वह है जो रागादिकरदित आत्मतत्त्वकों दिखावे, अनुभव 
करावे । बीनराग नित्य आनन्दस्वभाव वाले निजपरसात्मतत्त्वका परिक्षान 
ही वास्तव ज्ञान है; और उस ज्ञानके होनेपर रागादिक वढ़ नहीं सकते ! 
उस ज्ञानसे वाहरका जितना भी ज्ञान है वह ज्ञान रागह्न की शृद्धिका कारण 
है । जिससे रागहेष वढे, वह ज्ञान आत्मज्ञान नहीं है | देखो यह राग विषयों 
'क्ी अमिलापारूप है, थे पचेन्द्रियके विषय इनकी आकाक्षाए, इनका लगाव, 
ये ही उस वीतराग परमानन्दमावके रोकनहार हैं। वीतराग परमानन्द 
शुद्ध आत्माकी भावनासे उत्पन्न द्ोता है। विपयोकी भावनासे क्लेश 
मिलेगा। निज शुद्ध आत्मतत्त्वकी भावनासे आनन्द मिलेगा | 

विषयोकी अभिज्ञापारूप राग जिस ज्ञानसे बढ़ता हो वह ज्ञान; ज्ञान 
दी नहीं है। इस सम्बन्धमें यद्दा यह हृ्ंत दिया जा रहा है कि हे जीव | 
सूर्यक्री किरणोंके सामने अंधकारका फलाब टिक सकता है'क्या ? नहीं टिक 
सकता है। क्‍योंकि सूर्यकी किरणोंका ऐसा ही अताप है कि वे अधकारकों 
दूर करती हुई ही अकट द्वोती हैं। इसी प्रकार समस्त विभावरद्वित वेबल 
प्रतिभासमात्र आत्मस्वरूपके ज्ञानका ऐसा ही प्रताप है. कि रागह्र पको हटाना 
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हुआ ही प्रकट होता है जिस ज्ञानसे, चाहे वह शास्त्रके अभ्यासकी उत्पत्ति 
हो, पर जिस ज्ञानसे रागादिक बढ़ते हों वह वास्तव ज्ञान ही नही है। ये 
रागादिक आकुलताबोंकी उत्पत्ति करने वाले है। अ्नाकुल्ततारूप पारमार्थिक 
आनन्दके विरोधी हैं । ज्ञानक्ा काम दु ख उत्पन्न करना नहीं है। जिस ज्ञान 
से क्लेश रहे, आकुलता रहे) राग बढे वह ज्ञान) ज्ञान नहीं कहा जा सकता 
। ज्ञान नो चही है जिसके फ्लमें आत्माको सोक्ष प्राप्त होता है। सो बाह्य 
पदार्थोमें ज्ञान मोक्षपदका सहायक नहीं है, अत' कार्यकारी नहीं है । हर 
प्रयत्नसे आत्माके ज्ञानमें हम सवका लगना श्रेयस्कर हे । < 
ज्ञानी पुरुषोंको एक निज शुद्ध आत्मस्थरूपको छोड़कर ओर छुछ भी 
उपाव्ेय नहीं होता; इसका अत्र वर्णन किया जा रहा है । 
अप्प सिल्लिवि शाशियह अण्णु ण॒ सदरु वत्थु । 
तेण ण॒ बिसयह मरु रमइ जाझ तह परमत्थु ॥७॥। 
शुद्ध बुद्ध एकस्वरभाव वाले परमार्थ पदार्थकों छोड़कर ज्ञानी जीबोंको 
अन्य कोई वस्तु सुन्दर प्रतिभास नहीं होती । जिसको जहा उत्कृष्ट आनन्दका 
अनुभव होता है उसे वह्दी तो प्रिय लगेगा। अज्ञानी विषयासक्त पुरुषफ़ो 
इन्द्रियके विषयोंमे आनन्द सालूम होता है तो विषयासक्त पुरुष विषयोके 
आजनन्दके लिए अपने आरण भी गया देता है और उस विषयमें आजन्द लेना 
चाहता है। उसकी रुचि उस ओर है। जैसे दीपकोंक पतगे यह देखकर भी 
कि मुझ जेसे ये वीसो पतगे जल रहे हैं, फिर भी उस रूपके देखनेके लोभी 
उस दीपककी सिखा पर गिर ही पड़ते हैं ओर अपनेको जला डालते हैं । 
क्योंकि प्रेम है. ना उन्हें बिपयोका, जिसको जिसका ग्रेम है. उसके मिलनेके 
लिए तन्‌, मन, घन, वचन सब कुछ न्योछावर कर डालते हैं । 
भया यों तो पचेन्द्रियके प्रसिद्ध हृष्टान्त हैं। पर इतिहासको भी 
उठाकर देखो कि जिस वादशाहकीौ, जिस राजाकी जिस किसी कन्या पर 
दृष्टि हुईं, रुचि हुई, प्रीति हुईं, विषयवासना जगी । बह समर्थ है तो अनेक 
प्रयत्न करके घिवाह कर लिया । पुराणमें वहुत जगहोंमे ऐसी बाते मिलेगी | 
राजकाज सब तज करके भी अपने विषयोंक सांधनोंमें श्रम कर डालते हैं | 
जिसको जिस जगह आननन्‍्दका अल्ञुभव होता है वह उस जगह सर्च कुछ 
न्‍्योछावर करके भी लगता है। यह वात दूसरी हैं कि किसीने श्रममें आनन्द 
सान लिया ! मान लिया आनन्द है ओर है बड़े सकटकी बात | लोग जिसमें 
माने कि यह आनन्द है वहा वे लग ही जाते हैं। ज्ञानी पुरुपने चू कि सभी 
वातोंका अनुभव पहिले कर डाला था। किसी शुभ क्षणमें अपने आपके 
निविकल्प सहज शुद्ध ज्ञानस्वरूपके जाननेका अनुभव हो और उसमें जो 
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अलोकिक आनन्द आप्त किया; उसके चाद ज्ञानियोंकों अब केवल वही जन- 
स्वभावी परमात्मपदा्े ही रचता है भोर अन्य पदार्थ उन्‍हें नहीं रुचते । 
जो निज शुद्ध आत्मद्रव्यके परिज्ञानमें परिशत हैं--ऐसे ज्ञानी जीवों 
को भी निज परमार्थ पदार्थ दी निरन्तर अतिभास होता है। यही कारण 
कि ज्ञानी जीवोका मन पचेन्द्रियक विप्थोंमें ओर कामभोगोंमें नहीं रमता 
है। ये पंचेन्द्रियके'ं विषय कामभोग ये शुद्ध आत्साकी प्राप्तिके प्रतिपक्ष हैं, 
शत्रु हैं; अ्मकी नोंव पर यह सारा ससारका महल खडा हुआ है। यहा जड़ 
में सारभूत बात कुछ नहीं हैं। जेसे स्वप्नमें देखी हुईं बात स्वप्नमें सत्य 
मालूम देती है पर पद्दा है कुछ भी नहीं | बेवल कहपल्ाकी तरगें ही चल 
रही हैं। इसी तरह यहा भी मोहके इतने वद्दे स्वप्नमें जो कुछ मालूम पड 
रद्द है यह सत्य दिखाई दे रहा है, पर ज्ञानी जीव जिसको परमार्थकें रहस्य 
का अनुभव होता है बह जानता है कि इस वाह्मजगतमे सारभूत चीज कुछ 
भी नहीं है । ये पचेन्द्रियक विषय, ये सब इस प्रभुकी प्रभुताके दुश्मन हैं। 
सभी जीव आसन्दस्वरूप हैं । आनन्द जीवका स्वभाव ही है । 
जेसे जीव ज्ञानसे रचित है; ज्ञानस्वभाषकों छोडकर अन्य कुछ जीवकों 
मालूम नहीं देता । ४सी तरह आनन्द भी स्वभाव है। ज्ञानानन्द स्व॒मावके 
अतिरिक्त जीवका अन्य कोई स्वरूप नहीं मालूस देता । लोग सुखके लिए 
बड़ा यत्त करते हैं । दूकान। सेवा, सर्विस, घर गृहस्थी वसाना। सतानकों 
शिक्षित बनाना, वेशसेचा, समाजसेवा, अपने पचेन्द्रियके विष्योके साधन 
जुटाना, फितना कष्ट कर रहे हैं। पर एक यही उपाय अव तक नहीं किया 
शया कि किसी क्षण सर्ववाद्यजगत्‌ को मिन्‍न जानकर अपने आपमें एक वार 
विश्राम किया जायें। निर्विकल्पतारूप विश्राम क्षएमे इस जीवको अपने 
सहज ज्ञानस्वरूपका अनुभव द्वो तो वहां आनन्द मिलेगा | चाहामें तो सत्र 
इसे संकट मिल रहे हैं, पर आश्चर्य यद् है कि उन सकटोंकों सह्ता है ओर 
आनन्द मानता है | ९ 
भैया! इस विपयोंमें कॉनसा विषय ऐसा है जो इसको आनन्वमें 
रख सकता है ? जब विषय नहीं हैं तव उनके जोड़नेकी चिन्ता, उनके 
साधन जुटाना, विषयोंके साधन मिल जाये तो उनमें आसक्त दोना ऐसा क्‍यों? 
विपयोक भोगनेका भी परिणाम आकुलता बिना नहीं होता । शातिएूर्बक तो 
आत्माके ध्यालका काम हैं। एक आत्मानुभवकके अतिरिक्त जितने भी काम 
हैं वे सव आकुलतापूबक होते हैं। निराकुल होकर कोई खाता हो तो 
घनलावो | खानेक समयमें कितना स्याल, कितना चक्र कितनी कल्पनाए ? 
जहरी-जहदी स्वाद ले रहे हैं, क्षोम मच रहा है। भत्ते ही उस कोममें कोई 
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जीव क्षोभम न सममझ सके क्‍योंकि परकी ओर आमक्ति है, लेकिन आकुलता 
मे ही खानेका फाम चनता है। आकुलतासे ही सब इन्द्रियॉके भोगका काम 
बनता है। किसी भी याहापदार्थकों देखना निराकुलतासे नहीं हो रहा है । 
आफुलताएं मची हैं जब तक; देवन। पड़ रहा हैं; उठना; चेठना पड रहा है| 
] ख्क । छ् है + 7४ ह३०- 
इस छग्स्थ जीवके ये सारी चातें श्राकुलतापूर्वफ हो रही हैं। इन्ह्रियके 
विपयोका भौगना आ्राकुल्तावॉसे ही होता है । 
ला नियोका चित्त विपयोगें नहीं रमता। उनको तो एक शुद्धज्ञानानुन्द 
स्वभाव ख्ात्मतत्वका अनुभव ही उपादेय है। वही उन्हें रुचता है। जैसे 
अज्ानी, जीवको किन्हीं वाह्मपदार्थमि संतोष मिलता क मिलता नहीं हैं) 
धह मानता है इसी प्रकार झानी पुरुष को सनोप मिलना है तो एक निज 
ज्ञानस्तभावी परमात्मत त्मके अनुभवर्म जिस कालसे यह जीव अपने श्रपको 
मात्र झ्ञानस्थरूपमय अनुभव फरता हैं. उस कालमें जो आनन्द प्राप्त होता है 
इसकी उपमा तीन लोकके सभी पुण्यवान्‌ जोबोंके विश्योको भी एकत्र किया 
जाये तो भी प्राप्त नहीं हो सकगी। जीवका आनन्द स्वभाव है। बीतराग 
सहजासन्दरूप जो पारसार्थिक सुख है. उसका अविनाभावी ही परमात्सपदार्थ 
का ज्ञान ऐ। दम ज्ञान और आ।सन्दस्वरुप ही हैं प्र/र सहज ज्ासानन्द 
स्परूप हैं । 
. भैया | गगऊी प्रेरणासे हम जो जाना करते हैं बह सहज ज्ञान नहीं 
ऐ | सद्जत्तानमे सतर॒गे नहीं उठा करती हैं। बहा तो शुद्धक्षान प्रतिभास ही 
अशुभभम रहया एँ। परचेन्द्रियक विपयोगें जो जीव मौज लेना है बढ़ सहज 
'पानन्द नदीं है। सहज शानन्‍दसें क्ोमफी कणिका भी नहीं होती, किन्तु 
एन विपयोके आनन्दमें ्ादिसे लेकर अत तक शोस ही क्षोभ भरा हआ है। 
क्षोभरहिन शुद्ध ज्ञानान”स्वरूप परमार्च, पदार्थदा जिसने अनुभव किया है 
ऐसे पझ्तानीपुरषफों एफ आत्मनक्त्य ट्री उपादेय है। बही उसको रुचनता है 
अन्यत् फही चित्त जग ४। यदि आत्मतत्त्वका अनुभव हो रहा है सो वहां 
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अनुमवका आनन्द लूट रहा है, और जब पूर्वेबद्ध रागादिक कर्मोफे विपाकर्म 
उसका उपयोग शुद्ध परमात्मतत्त्व के अजुभवसे हट रहा है ओर किन्हीं भी 
वाह्पदार्थोंके समागममें है, ऐसी भी स्थितिसें बह उसहो अलोकिक ज्ञान- 
स्वरूपके अनुभवका स्मरण धनाए रहता है । 

ज्ञानी जीवको शुद्ध आत्मस्वरूपको छोडकर अन्य वात रुचती दी 
नहीं है | अब इस ही वातको एक दृष्टान्त द्वारा समर्थित करते हैं 

अप्पा मिल्लिवि णाशमठ चित्ति ण॒ त्ग्गई अण्णु । | _ 

मर॒गड जे परियाणियड तहु कच्चे कड गयरणु ॥८८।॥ 

जैसे जिसने मरकत मणिकों जान लिया है उसको काचसे क्‍या 
प्रयोजन है; अर्थात्‌ मरकत मणिके गुणोंका) स्वरूपका जिसे परिचय हुआ है 
उसके काचमें श्रद्धान नहीं रहता है। कांचमे मन नहीं लगता है। जैसे जिस 
चालकको भवन्‍्नी, अठन्नीका परिचय हो गया है उसे आप छोटा पेसा दें 
तो उसका सन नहीं लगता है। द्वाथसे फेंक देता है; द्वाथ भार देता है| जेसे 
जिन विषयासक्त पुरुषोकों श्रपनी अभिल्ञापा माफिक किसी विपयमें आनन्द 
का भ्रम दो गया है तो उसे उस विपयके अतिरिक्त अन्य डुछ सुहाता नहीं है । 
इसी प्रकार ज्ञानी जीवका चित्त अपने आपको ज्ञानमात्र अनभव करनेमें 
लग चुका है, इसलिए उसको इसमें दी आनन्द चरपता है । जिस कालमें 
यह में अपने आपको श्ानमात्र देखूँ उस कालमे में कृरझत्य हू; सवेसिद्धि 
समृद्धिसे परिपूर्ण हू--इस प्रकार जिनका चित्त केवल ज्ञानमय आत्मतत्त्वमें 
लग हर है उनका चित्त अब इस आत्माकों छोड़कर अन्य जगह नहीं लग 
सकता है । 
देखो भैया ! यद्द आत्मा स्वय तो ज्ञानानन्दस्थरूप है, पर अपने आप 
के ज्ञानानन्दस्वरूपका परिचय न होने से यह बाद्रमे ज्ञान हृढ़ता है ओर 
आनन्द दे ढता है | वाहरमें ज्ञान व आनन्द रखा कह्टा है व ढ़ ढ कह्दा रहा है । 
इस कारण यह सब व्यर्थंका परिश्रम ध्ोता है'और उसमें दु खका अश्यभव 
करता है। इस ज्ञानी जीवको जिसने द्वाथपर रखे हुए आंवलेकी तरह इस 
ज्ञानानन्दस्वरूप निज आत्माका कक किया है ब्सका चित्त अब इन्द्रिय 
विपयोगे ग नहीं सकता। जेसे मिथ्याहष्टी जीवको आत्मतत्त्वकी बात 
सुहाती नहीं है; इसी तरद सम्यग्हटी जीवकों अनात्मतत्त्वकी वात, विषय- 
सचयोकी वात सुद्दाती नहीं है । जेसे अनेक उपाय किए जाए तो भी अज्ञानी 
जीवका वस्तुस्वरूपमे चिच नहीं जाता, उसे तो अपना इष्ठ विपय ही 
चाहिए । इसी प्रकार ज्ञानी ज़ीवको लाखों उपायोंसे कोई वहकाया करे; किन्तु 
उसका चित्त विषयोंमे 2 ह लगता है । एक शुद्ध आत्मतत्त्वके अज्ुसप्म ही 
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रहता है। जो रत्नकी परीक्षा कर चु 5. उसकी पर 7 करनेका जिसे ज्ञान 

बना हुआ है ऐसे पुरुषकों क्या काचसे कोई अपेक्षा है ? क्या काचकी परीक्षा 

में। काचके रखनेमें उस्रे उत्सुकता रहती है ? नहीं रहती है। इसी अकार 

निज्- परमात्मस्वरूपकी जिन्हें परीक्षा हो गई, परिज्ञान हो गया; जिन्हे 

पएतात्मस्वरूपफी परीक्षाका परिज्ञान है, ऐसे ज्ञानी सत पुरुषोकों क्या इन 

विपय भोगरूपी काचके खण्डॉका कोई प्रयोजन रहता है ? कोई प्रयोजन नहीं 
। 


भैया | बासतविक आनन्द तो अपने आत्मस्वरूपके मननमें है। कोई 
भी वाह्मत्रस्तुमें उपयोग बसाकर यह जीव व्याकुल होता हैं। कर्मवन्‍्ध करता 
»$ संकट सहता है। अत अनेक यत्न करके भी एक सम्यण्ज्ञानकों बनाएं 
ओर इस सम्यग्ज्ञानके अनुभवसे कर्मजालोंकों काट | यदि हम ऐसा कर 
सकते हैं तो हमने वास्तविक मायनेमें प्रभुकी पूजा की। उपासना की और 
यह नद्दा कर सकते हैं तो हम अज्ञान और सोहके स्वप्नमे दी बसे हुए हैं, 
ऐसा समझना चाहिए | 
अब यह कथन करते हैं कि कमंके फलको भोगता हुआ जो पुरुष 
रागह् षको करता है, वह कर्मोंसे बन्धता है- 
आअजंतु विशियकम्मफलु मोहईं जो जि करेइ | 
भाउ असु दरु सु दरुवि सो पर कम्मु जणेइ ॥ ७६ ॥ 
जो जीव पूर्व॑वद्ध अपने कर्मोके फलको भोगता हुआ भी सोहसे असुन्दर 
ओर सुन्दर परिणामोंको करता है वह केवल कर्मोंसे दही बन्धता है । इस आत्मा 
का कास तो था वीतराग परमाल्हादरूप शुद्ध ज्ञानस्वभावी आत्मतत्त्वका 
अनुभव करना; किन्तु करने लगा है शुभ अशुभ कर्म और उनके कल्लकों 
भोगना । इन दोनों कततेन्यॉमें कितना अन्तर है ? फहां तो जीवका काम यह 
था कि अपने शुद्ध ज्ञानज्योतिका दी ज्ञानात्मक अनुभव किया कर और 
कहां ये ददकर आ गये हैं कि नाना प्रकारकी शुभ अशुभ कल्पनाए जगती 
हैं, रागठष जगते हैं और उनके फलमे सुख और दु खका अनुभव किया 
जाता है । सो इस शुभ अशुभ कर्मोंके फलकों मोही प्राप्त ही करता है। 
आत्मा तो निर्मोह शुद्ध ज्ञायकस्वरूप है पर उपाधिके सम्बन्धका निमित्त 
पाकर जीवमें एक विकार उत्पन्न होता है, उस मोहके उदयसे जो पुरुष कर्म 
फलको भोगता है, शुभ अशुभ कर्मफलको करता है वह कर्मोंका बन्ध करता 
। 
कर्म उदयमे आते हैं, ऐसी स्थितिमे जो पुरुष अपने स्वस्थ भावसे 
च्युत होकर रागढ षको करता है वह ही पुरुष कर्मोको वाधता है । छुछ कर्मों 
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के उद्यकी ऐसी परिस्थितिया हैं कि उनका उदय होने पर. आत्मा सावधान 
रद सकता है ओर अपने स्वक्पकी ओर उन्मुख रह सकता है। भर कुछ 
कर्मोके उदय ऐसी विकट परिस्थितिके होते है कि जिनका उदथ होने पर 
आत्माको स्वस्थ रहनेका, साधधान रहनेका विधेक ही नहीं जग सफ़ता | 
दोनों ही स्थितियोमे यह ढेख लो कि जो कर्मोका बन्‍्च्र होना है बह तो स्त- 
स्थ भावसे च्युत होनेंसे होता है, अर्थात्‌ १रपदार्थो्से लगनेस होता है। ओर 
जिसके कम पोद्यलिक नहीं अन्धते हैं उसको ऐसा अपनी आत्माकी भोर 
उन्मुख न्‌ रहनेके कारण हुआ है। 
भेया ! इस जीवका चन्धन भावोंका बन्‍्धन है | यह अपनी फ़ल्पनासे 
- परमें मोह वसा कर) राग बसाकर वेठे-बेठे ही बडे सकटोंका अनुभव करता 
है ओर एक निर्मोह् पुरुष कुछ भी करता हुआ अपनेमें सफटॉफा अनुभव 
नहीं करता है। भावषोंका वन्‍्धन एक विचित्र वन्धन है। चन्‍्धन ही भाषोंका 
है- जीवके साथ । नहीं तो वनलावों हुकात दूसरी जगह है आपकी, आप 
सन्ट्रिमें बेठे हैं, धर घरमे है, घरके लोग कहीं भी हों, आप यद्दा हैं। पर 
जिसको सोह हैं; उसको द्वी स्मरण रहता है, उसको भावोंका वन्यन लगा है । 
ओर, बन्चन स्या हैं? आत्मा कोई मूर्तिक चीज तो है नहीं, जो रस्सी जेसा 
लम्बा पदार्थ ड्रो कि इसे किसी श्रात्मासे जोड़ दिया जाय । यह अपने आप 
में भाव क्रिया करता है ओर भाषोंका बन्धन मानता है | जो वस्तुकी सुन्द- 
रता ओर असुन्द्रवताकी कल्पनाके भाव बनाता है ऐसा पुरुष कर्मोंको उत्पन्न 
करता है और ज्ञानी सन्‍त पुरुष जिसको अपने शुद्ध ज्ञानस्वरूपका अनुभव 
हुआ है वह कितने द्वी कर्मोदयके आने पर्‌ भी अपने स्वरूपका स्मरण रखता 
है तो उसको सहूट नहीं सताते हैं। कतंव्य अपना यह है कि अपनेको मैं 
परिवार वाक्षा हूं, वन वाला हू, अभ्ुक पोजीशनका हू। इस प्रकार न माने । 
इन मान्यतावोंमे सकट ही सकट वसा है | यद्यपि व्यवह्यरम ऐसा करना 
पड़ता है पर अन्तरमें श्रद्धा यह्द रखो कि मेरा स्वरूप तो मभुकी तरह शुद्ध 
ज्ञानसात्र है, केवल झ्ञानानन्दस्वरूप है आर इस ही हूपमें अपने आपको 
निरखनेका कलह । इस ही 30057 %08 सकट दूर हो सकते हैं 
पर संकट दूर दोनेका अन्य उपाय नहीं 
लक का यहा बतला रहे हैं. कि क्मोंका अनुभव भी उदयमें आ रहा हो 
तो जो भी पुरुष रागढ् पको नहीं करता है, बह कर्म भी नहीं चान्धना है । 
भुजुतु विशियकम्मफलु जो तांद राड ण जाइ। 
सो श॒षि वध कम्सु पुसु सचिउ जेश विलाइ ॥। ८० ॥ म 
अपने पाये हुए कर्मोंक फल्षकों भोगता हुआ भी जो पुरुष उस फलके 
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भोगनेसे रागढ षको नहीं प्राप्त होता है; वह फिर कम को नहीं वांधता है; जिस 
कर्मबध+ अधावके परिणामसे पहिले बंधे हुए कम भी नाशको प्राप्त दो जाते 
हैं- ऐसी स्थिति ज्ञानमें होती है । ज्ञार्न शद्ध दो तो कितने ही कर्मोका उदय 
आ रहा हो, पर उसमे रागह्न प नहीं हैं । जेसे सम्यग्दष्टी पुरुष है; अप्रती सम्य- 
गहरी है; किसी भी समय जब वह स्वानुभवर्मे होंता है उस कालमें अनेक कपाय 
उदयमें आ रहे हों, पर अनुभव है स्वका तो उन कषायोंमे रागद्वेष नहीं रहता 
। उस समय कर्मवध अह्प द्वोते हैं और ऊँचेके गुणस्थानमे अत्यन्त मन्द 

कृप्राय रहती है | वहा कमंवध नहीं रहता है। अपनी, शुद्धात्माका ज्ञान जब 
नहीं रहता है तो कर्म चधते हैं । जीव तो शुद्ध स्वच्छ स्वभावषका हैं| उस 
शुद्ध स्वच्छ स्वभावकी वतनामें जहा रच भी विकार हुआ कि परडपाधि 
बंध जाती है । आय 

भेया | ऐसा ही निमित्तनमित्तिक योगका मेल है कि ज्ञानका जहां , 
विपरिणमन हुआ कि स्वय ही कमंत्रथ जाते हैं। कोई हु ईश्वर समस्त 
जीवोंके पीछे लगा हो और उनके सुख्व दुःख दोनोंकी धुनमे हो तो उसको 
कितनी जगह स्खलन हो सकता है। अनन्त जीचघ हैं, कोई पशु है, पक्षी हैं 
कीड। है, मकोड़ा है। मनुष्य है, कितनी हुनियामे जगह है, किसी एक भिन्‍न 
ईैश्वरको सभाल करनेका काम आये तो असम्भव वात है, पर, जीव जब 
अपने विकारमे आता हैं उस ही समय प्रहृत्या कमंवध हो जाता है । उनका 
उदय हुआ कि उनका फल मिलने लगा । सो कोई ज्ञानी पुरुष ऐसा भी समर्थ 
है कि पहिले अज्लान दशामे जो कर्म बधे थे; उनका उदय भी आ रहा हो तो 
भी रागह् पको नहीं करता है। कर्म जितने भी बाघे जाते हें वे कपायभाव 
से बधते हैं | शुद्ध आत्माके ज्ञानका अभाव हो तो कर्म बधते हैं । सो बव तो 
गया अज्ञानमें, पर उदय तो अज्ञान दशासें भी आता है ओर ज्ञानदशामें भी 
आता है । बधन है अज्ञानसे । तो ज्ञान दशामें उदय हो रहा दो तो उसके 
उदयको ज्ञान निष्फल कर देता है । 

अज्ञान सबसे बड़ा पाप है। जिसे अपनी शुद्ध आत्माका अनुभव नहीं 
हुआ, परिचय नहीं हुआ ज्ञान प्रकाशमात्र आत्माको नहीं पहिचाना चह 
पुरुष अज्ञानी है । अ,र ऐसा पुरुष महात्रत धारण करले तो उसे द्रव्यलिड्री 
मुनि कहते 3 । शरीरकी क्रियावोंसे समिति ओर त्रत पाला जा रहा है; पर 
कर्मोकी निर्जराकी कुव्जी तो ज्ञानइृष्टि है।वह ज्ञानदृष्टि नही जग रही है. 
ओर कपाय संद हैं। बडे प्रत ओर संयस पाले जा रहे हैं, पर मन, वचन, 
कायकी चेष्टासे क्या लाभ है ? अन्तरमे तो ज्ञानइष्टि नहीं है इसलिए कम 
बरावर चत्ते जाते हैं, और एक गृहस्थ है, उसमें ज्ञानहष्टि जगी है। परि- 
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रियतिबेश धरे कंद्फसि ऐै। जेफिन शानहद्ति जग जानेसे उनफे फर्मशंध फम 
दोते हैं । सो एन कमेफि फन्चफ़ों मोगता हुश्रा भी यह झानी जीव ऊर्मफलसे 
हृप्त और भीव नहीं हैं, किन्तु बीतराग शद्ध सहज श्रानस्दत्मभावरूप आत्म- 
सच्यकी आपनासे उन्पन्न हुए अत्तीन्द्रिय आनन्दसे हृप्त रहना है । 

, भेया ! जिसे मालूम है कि ससारमे सुखफेचाट दुख आता हैं भर 
दुख बाद सुल झाना है उसे सु मिल रहा हो नो भी सुखमे मस्त नहीं रह 
सकता है क्योंकि यह विदित है कि सुप्के बाद दुख आयेगा और उस पर 
दुःस आ गया हो तो यह घबड़ाता नहीं है क्योंकि बह जानता है कि हु खफे 
बाद सुमर झायगा । तो क्षानी जीवफो यद् सब द्वाल बिदि। है कि सुख और 
हुएस आनन्द शुशोके विकार हैं और ये चक्रकी तरह परिवतिन हो रहें हैं । 
जसे चक्र पृम रहा हो तो उसकी ओर घृमते रहते है । इसी प्रकार सुख श्रोर 
दुख घृमते राते हैं । कोई भी जीव ऐस्ता नहीं है जिसके घंटों साता वेदनीय 
का उदय रह सकता हो ओर कोई भी ऐसा नहीं है कि जिसके घटों झसाता 
सेदनीयका ददय रहता हों। नारकी जीवोके असाता वेदसीय प्रधानरुपसे है 

व श्‌ न छदः 

और अन्यमु हतकों होकर छुछ क्षणकों साता वेद्नीयका उदय द्ोता है। तो 
साधा पेदनीयक फलमे उन्हें एक विश्रामसा कुछ मिलता है। जेंसे मारकाट 
तैज हो रहो दो बेर कुछ फम दो गई हो तो उस कम मारकाटसे कुछ साता 
अनुभव आती है| 

जैसे किसीफे १०४ डिग्री बुखार है ओर उसमे २ डिग्री कम हो जाय 
तो बद सुखफा अनुभव करता है | घस्तुन तो भ्रव भी घुखार ही है, मगर 
बुवारकी फर्मीमं जसे सुखका अनुभव किया जाता है इसी तरद्द उन नारकी 
जीवॉफो भी मारकाट श्रादि तो निरन्तर एक्सी नहीं रहती हैं, और 
ज्यादा हो गई तो फम तो होगी ही । जब मारफाट फम हो गई तो समझ लो 
कि उन्तकों साता चेदनीयका फन्न मिलता है । ३ 

जो ससारकी परिस्थितियोंका जाननहार है- ऐसा ज्ञानी पुरुष कर्म- 
फलको भोगता हुआ भी रागी दवपी नहीं द्ोता और बद्द जीव फिर कर्मोंको 
नहीं बाधता है। ओर नये फर्मोका वध न होनेसे पुराने कर्मोकी निर्जरा ही 
होती हैं क्योंकि जहा नवीन कर्म न व पे; बहा स्वभावत पुराने कम झड़ 
जायेगे । कर्मोंछा कडना और नवीन फर्मोका न श्राना- इन दोनोंका उपाय 
पान है ऑर उस ज्ञान भावषमें ये दोनों सामथ्यं हैं कि नवीन कर्म न बे भर 


ते कर्म खिर जाए | लि 
हे कर प्रभाकर भट्ट पूछते हैं कि करमोंके उयके फल 


अत्र ऐसी बात सुन 
को भोगता हुआ भी ज्ञानी पुरुष कर्मोसे नदी बबता। ऐसा जो आप कह 
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रहे हो- ऐसी वात) ऐसी मति सा यादिक मानते हैं कि कर्मोंके फल्को भोग 
कर भी प्रक्ततिपुरुषका विवेक करने वाला ज्ञानी बधता नहीं। उन्हें दूषण क्‍यों 
देते हो ! यह व/्त तो साख्य आदिक भी कहते है। उत्तरमें ऊहा जा रहा 
है कि सांख्य आदिक चारित्रकी अपेला न रखकर सिफ ज्ञानमात्रको ही सोक्ष 
कहते हैं या कर्मोंसे छूटना कहते हैं। इसलिए उनको दूपण कहते हैं। पर 
यहां तो आत्मज्ञानसे सहित घीवराग चारित्रभ रत होता हुआ ज्ञानी जीव 
कर्मासे नहीं बबता है; यह कहा जाता है। इसलिए उन साख्यके निश्चारित्र 
ज्ञानमे ओर जनसिद्धान्तके इस चारित्र सहित ज्लानमें अन्तर हो गया ना; 
ओर ज्ञान वास्तविक ऊची स्थितिको प्राप्त उसे ही कहलाता है जो चारित्र 
सहित हो । जेसे कि लोकमे ज्ञानकी बात कहने षात्ता जो चारित्रशुन्य है तो उस 
की शोसा नहीं होती । इसी तरह परमाथ्थमे ज्ञानकी बात कहने बाला यदि 
चारित्रसे रहित है तो उसको कम बंवसे छुटकारेमे अन्तर नहीं होता है, उसे 
ज्ञान ही नहीं कहा हैं | वह ज्ञान केसा जो ज्ञान कषायमें लगावे। ज्ञानका 
फल तो कषायसे अलग करना है। ऐसा चारित्रसद्दित ज्ञान कमके बधको 
नहीं करता है। 

अब यह बतला रहे है कि जितने फाल अगणुमांत्र भी यह जीव सग 
को नहीं छोड़ता। उतने काल यह जीब कर्मोसे नहीं छूट सकता । जब तक वह 
राग न छोडेगा तब तक कर्मोंसे नहीं छूट सकता | 

जो अगुमेत्तुवि राउ मणि जाम ण मिल्लइ एत्थु | 

सो ण॒वि मुब्भ्वइ ताम जिय जाणतु कि परमत्थु ॥ ८१॥ 

जो जीव अगणुसात्र भो अर्थात्त्‌ सूक्ष्म भी रागको नहीं छोडता है वह 
जीव कर्मोसे नहीं छूटूना । इस रागका स्वभाव आत्माके स्वरूपसे विपरीत 

। आत्मा तो रागह्न परद्धित शुद्ध आनन्द्सय एक शुद्ध आत्मस्वरूप है। 

ओर यह राग पचेन्द्रियकं विषयके सुखकी अभिलाषारूप राग इस आत्माके 
स्वभावसे विपरीत चीज है । जब तक इस रागकों नहीं छोड़ता तब तक इस 
जगतूमे यह जीव कर्मोसे छुटकारा नहीं पाता है चाहे वह परसार्थफों जान 
भी रहा हो; लेकिन राग न छोडे तो कर्मोसे नहीं छूटता। धास्तवमें बह 
जान नहीं रद्दा है. परसाथेकों किन्तु शब्दमात्रसे कह रहा हैं । जब रागठेष- 
रहित जीवकी वृत्ति हो तो समको कि अब यद्द जान रहा है । 

इस प्रसगका एक उदाहरण है- एक मनुष्य अपने वच्चोंकों गुड़ छुडाना 
चाहता है क्ष्योंकि गुड़ ज्यादा खानेसे पेटका रोग बढ़ता है, दातोंम कीडे 
लग जाते हैं; फेफड़े भी कमजोर हो जाते हैं, उसने एक फकीरसे कहा कि 
हमारे वच्चोंका शुड़ खाना छुटा दीजिए । वह फकीर बोला कि हम ९०-१४ 
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दिनके बाढमें चच्चोकों शुड़ छुडानेको कहेंगे। कारण क्या था कि फकीर 
खुद गुड़ खाता था। जो खुद खाये वह दूसरोंको केसे छुडा से ? सो पहिलले 
खुद शुडका त्याग किया, बादमे बन्चोंकों गुढ त्यागनेकों कह। । यदि रूद अनु- 
घ्ठान न करे ओर दूसरेकों फरनेको फह्दे तो उसे ज्ञान नहीं कहा जा सरूता 
है | ज्ञान वही है जो अनादि सिद्ध आत्मतत्त्वका परिचय कर रहा हो। में 
सबसे विलक्षणश एक ज्ञानम्धभाव मात्र हु- ऐसा जट्दा परिचयमें आरा रहा 
उसे श्लान कहते हैं। और ऐसा परिचय यदि न किया जा रहा हो किन्तु 
शब्दमात्रसे बताया जा रहा हो; वह चास्तवमें ज्ञान नहीं है । ऐसेशब्दजञानको 
करता हुआ भी पुरुष यदि रागकों नहीं छोडता है।थोडे भी रागफो नहीं 
छोड़ता है। वह पुरुष कर्मेंसि मुक्त नहीं हो सकता । 

अया ! इस दोहेमे यह बताया गया है कि निज शुद्ध आत्मस्वभावफा 
शान होने पर भी जब तक शुद्ध आत्माकी आफएिरूप बीनराग चारित्रकी 
भाषना नहीं होती, शुद्ध आत्माकों अनुमवम लेनेका अज्ञप्तान नहीं होता तथ 
तक मोक्ष नहीं हो सकता है | अब यह वतला रहे हैं कि निर्विकतप झात्माकी 
भावनासे रहित पुरुष शास्त्रकों पडता हो तो भी, तपरया फरता हो तो भी 
परमार्थकों नहीं जानता है । 

बुहरूमइ सत्यश ततठ चरइ पर परमत्थु ण॒ बेइ | 

ताव ण॒ मु चइ जाम णावि इहु परमत्यु मुणेइ ॥ पर ॥ 

शास्त्रकों जो जानता हो, और इतना ही नहीं किन्तु तपस्याकों भी 
करता हो तो भी यदि परमाथ शुद्ध झ्रात्मतत्त्वको नहीं जानता है तो वह 
पुरुष ज्ञाली नहीं है। वह पुरुष कमोंसे नहीं छूट सकता है। क्योंकि वध तो 
है अविवेकसे | तो छूटना विवेकसे ही चनेगा। परपदार्थोम _आत्मबुद्ध 
फरनेसे वध बना हैं तो वंध छूटनेका उपाय परकों जान जाय और निजको 
निल जान जाय और ऐसा ही अपना ३ 88 चनाए तो कर्मोंसे छूटनेका 
उपाय पा सकता है, किन्तु नहीं जानता है यद्द जीव परमार्थकों | यह ध्यव- 
दारसे परमात्मतत्त्वके प्रतिपादन करने पाले शास्त्रके द्वारा जानता है। पर 
निश्चयसे तो वीतराग स्वसम्वेदन ज्ञानके द्वारा ही जानना बनता है तो 
प्रीतराग स्वसम्वेदन नहीं हो रहा दे याने अपने आपको ज्षानमात्र रूपमें 
हीं पा रहा के इसलिए कमसे नहीं छूट सकता। 

यद्यपि यह धर्मव्यामोह्दी जीव अनशन धयदिक १३ प्रकारकी तपस्यावो 
को करता है जो कि बदिरिग सहकारी कारण डे तो भी निश्चयसे उसके 
नेज शुद्ध आत्माका अनुष्ठान नदीं चल रदा है | चह तो निर्विकतप शुद्ध 
श्रात्माके उपयोग भी बसाये तो वहा जो वीतराग चारित्र दोता है। उस चारित्र 
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द्वारा ही साध्य है अपनी आत्माफ़ी उपलब्धि | सो जब तक आत्मा आत्मा 
में निरन्तर स्थिर नहीं रह सकता तव तक यह कर्मोंसे छूट नहीं सकता । 
जैसे दीपक द्वारा कोई वस्तु देखकर ग्रहण की जाती है और उस बस्तुको 
ग्रहण करके फिर दीपक छोड दिया जाता है| कोर चीज ढू ढ़ रहे हे तो 
टार्च या दिया हाथम लेते हैं ।ह ढ ली श्रेर चीज हाथमें ले ली, फिर टाच 
अलग धर देते हैं। कु 

इसी प्रकार शुद्ध आत्मतत्त्वका प्रतिपादन करने वाले शास्त्रेकि द्वारा 
शुद्द आत्मतत्त्वको जान ले ओर ग्रहण करले) फिर शास्त्रोंका विकतप छोड़ 
दिया जाय; क्योंकि शास्त्रोंका प्रयोजन तो शुद्ध आत्मतत्त्वके जानने तक का 
था । जान गए तो अब शास्त्रॉंका विकल्प छोड़ दिया जाता है । जेसे मथनी 
” से दद्दी मथ नेका प्रयोजन घी निकालने तक हैं । श्रव मक्खन ' निकल आया 
तो मक्खन निक्र आनेके वाद उसका बिलौना वन्द कर दिया जाता छै 
इसी अ्रकार शास्त्रोके मथनेका प्रयोजन शुद्ध आत्मतत्त्वके जानने ओर ग्रहण 
कराने तकका है; और जब शुद्ध आत्मतत्त्वका परिज्ञान हो ले; फिर तो उस 
आत्मतत्त्वका अनुभव करना चाहिए,न कि शास्त्रोंके विकल्पर्में उलझकना 
चाहिए | 

यह जीव शास्त्रकों जानरर भी) पढ़कर भी) तपस्या करके भी यदि 
निर्विकल्प आत्माकी भावनासे रहित हे तो वह पुरुष परमार्थ निज ज्ञान- 
स्वभाषकों नहीं जान पाता है। ओर जब तक अपने ज्ञानस्वभाषके अनुभव 
में नही आ पाता जीव तब तक भावकर्म ओर द्रव्यकम दोनों प्रकारके कर्मों 
से छूट नहीं सकता | भावकर्मसे नहीं छूटना। इसका तात्पर्य यह है कि वह 
अपनेमें कुछ न कुछ काम किये जानेकी घुन बनाए रहता है, ओर द्रव्यकर्म 
से नहीं छूटता, इसका अथ यह है कि पौदूगलिक जो ज्ञानावरणादिक हैं, 
जिन्होंने इस जीवको अजन्नानमें बाघ रखा था, उन कमंसे नहों छूटसकता | 
सो अपने आपमें यह परख करलो कि हमे शुद्ध आत्मतत्त्वके जामनेकी 
कितनी लगन है. ओर परिवारजनोंमें रहनेकी कितनी लगन है। निज्ञ शुद्ध 
आत्मस्वरूपऊ परिचयमे कितनी लगन है या धन वैभवमे कितनी लगन है ? 
लगन धनमें है, मांहमें है, रागमे है तो शास्त्रकी बातें बोलकर भी यह जीच 
का चटनेका मार्ग नहों पा सऊता है । इसके लिए तो प्रोक्टिकल वैराग्य 

भेया ! कोई रागरहित शुद्ध आत्माकी भावनामे है कि मैं रागरद्दित 
हू, मेरा स्वरूप ज्ञायक भाव है, जाननमात्र ही मेरी सहज सत्ता है, एनावन- 
सात्र ही से हू, ऐसा अजुभव यदि चज्ञ रहा है तो बह परमार्थका ज्ञाता है; 
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पड 
आर यह अनुभव नहीं है, पर्यायबुद्धि है तो धर्मकी घुनिमे त्रत भी करे; तप 
भी करे; पूजा पाठ; भक्ति करे पर अपने आपको निर्विकल्प शद्ध ज्ञानमात्र 
लक्ष्यमें नहीं. ज्ेता है तो चह जीव परमार्थका ज्ञाता नहीं कद्दां जा सकता है । 
जो परमार्थका ज्ञाता नहीं है बह कर्मोंसे नहीं छूट सकता । इसलिए अनेक 
प्रयल्नोसे अपने आपको ऐसा अनुभव करो कि मै द्वव्यकर्म, भावकर्म शरीरा- 
दिक नोकम या परिअ्रह- इन सबसे जुदा हू, केवल ज्ञानमात्र ह, ऐसे अनुभव 
में वह सामथ्य है कि यह जीव कर्मोसे छूट ककता है । 
अब यह ग्तिपादन करते हैं कि जो शाम्त्रोंकी पडता हैं. हुआ भी 
विकद्पोंकों नहीं छोड़ता है। निश्चयसे देहमे रहने धाले शुद्ध आत्माको नहीं 
मानता वह तो जड़ है; जड़ है । 
सत्धु पडुतुवि होइ जडु जो ण इणेइ वियप्पु । 
देहि वसतु वि खिम्मलड णवि मण्णइ परमत्थु ॥ ८३ ॥ 
शास्त्रोंकोी पढ़ता हुआ भी जो विकहपोकों दूर नहीं करता है; जो 
देहमें बसते हुए भी निर्मल परमात्माकों नहीं मानता हैं उसे जड कद्दना 
चाहिए । शास्त्रेके पढनेका फल तो यूद्द है कि रागादिक विफत्परद्दित निज 
शुद्ध आत्मस्वभावका अनुभव करे ओर उस स्वभावक श्थु,जो भिश्यात्व 
रागादिक विकल्प हैं उनका विनाश करे । सो जो न तो विकल्पको नष्ट करता 
है ओर न देहमें वसे हुए भी निर्म् कर्ममलरदहित परमात्मतत्त्बकी श्रद्धा 
करता है उस पुरुषकों जड़ ही कहना चाहिए | जड़ नही हो सकता है किन्तु 
चेहोश है। अचेत है | इस वर्णनकों सुनकर अपना क्‍या कर्तव्य है कि मनः 
बचन) कायको गुप्त करके समतापरिणाममंं रहकर स्वय जो ज्ञायकस्वरूप 
परमात्मतत्त्व है उसकी भावना फरनी चाहिए | , 
मैया ! जिस समय तीनों गुप्तियोसे सुरक्षित समतापरिणाम जब 
फरनेमें नहीं आता है तब कया करना चाहिए ! शुद्ध आत्मतत्त्वकी भावना 
का स्मरण हृढ करनेके लिए ओर परपदार्थोका परत्व, भिन्‍नत्वके ज्ञानकी 
वृद्धि करनेके लिए ओर विषयकपायोंसे दूर द्दोनेके लिए इस ही शुद्ध भात्म- 
स्वरूपका कथन करना चाहिए, किन्तु उस कथनमें भी दूसरोंको सममानिके 
वद्ानेसे अपने ही जीवको सम्बोधना चादिए | घर्मोपदेश नामका भी स्वा- 
ध्याय होता है? धर्मका उपदेश करना स्वाध्याय है. और स्वाध्यायका अर्थ 
है स्वका अध्याय, स्वका मनन | तो धर्मोपदेश करते हुए यदि स्वका मनन 
किया जा सकता हैं तो बद्द स्वाध्याय है; और उपदेश देते हुए लोग मुझे 
यों जान जायें यों समझ जायें अ्रथवा ऐसा दी क्‍यों नहीं सममते हैं- इन 
बातोंका ध्यान रहे तो पह स्वाध्याय नहीं है। दूसरेको स्ममाते हुए में मुख्य 
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वृत्ति यह रहनी चाहिए कि में अपने को कद्द रद्दा हू। जहां यह वात कही 
जा रही हो कि विषयकषायों से दूर हटो, किसी रूपसे दूसरेको चुछ बताया 
जा रहा दो) वहा अपने आपमे उन सब बातों को लगाना चाहिए; क्यॉकि 
जो मार्ग दूसरोंको छुड़ानेके लिए कहा जा रहा हो उस सार्गमे स्वयको कसे 
चलना चाहिए ? ऐसी बात पर ध्यान देना चाहिए कि जो दूसरो को करने 
को बात कही जा रही है वह खुंदके करने के लायक भी बात है या नहीं | 

धर्मोपदेशमें भी मुख्य प्रयोजन अपनी ही सभाल होती है । दूसरे 
जीबों को जो कर्तव्य बताया जाता है तो क्‍या उस कर्तव्यको दम दूसरोंसे 
करा सकते हैं ? करानेकी बात तो दूर जाने दो, हम उसका ज्ञान तक भी 
दूसरे, के लिए नहीं बना सकते हैं। दूसरे जानेंगे तो अपने ज्ञानगुणकी क्रिया 
से जानगे, सममानेकी क्रियाबोंसे न जानेगे। फिर यह भी तो जरा सोचो 
कि दूसरे जीव जिनको सुना रहे हैं वे यदि यह समभते हो कि वक्ता जो 
बुछ बोल रहा है या जो उपदेश कर रद्दा है; सो परजीवॉको ही ऐसा 
उपदेश कर रहा है स्वयमें कुछ नहीं कर रहा है- ऐसी बात यदि दूसरे लोग 
समभते द्वों, ऐसा वक्ता जाने तो क्या इस वक्ताकों भत्रा लगेगा? नहीं लगेगा। 
तब फिर वक्ता भी अपने आपमे ऐसी प्रवृत्ति ओर निदृत्ति करने लगे, लिस 
प्रवृत्ति ओर निवृत्तिका उपदेश परजीबोफ़ों दिया जा रहा है । शास्त्रश्रस्यास 
करनेका फल तो रागादिक विकल्पोका तोड़ना है। रागादिक विकहपोंके 
तोड़ने का उपाय रागादिकरहित शुद्ध ज्ञायकस्वरूपका अवलोक्न करना है। 
इस कारण जितना भी अधिकसे अधिक यत्न हो सके, रागादिक विकल्प- 
रहित शुद्ध आत्मतत्त्वके अंजुभवनका होना चाहिए । | 
अब यह बात बतंलाते हैं कि , ज्ञानके लिए शारुनोंकों पढ़ते हुए भी 
जिसके विशुद्ध आत्माकी प्रतीतिरूप बोध नहीं होता ०ह पुरुष मूढ होता है । 

बोहणिमित्ते सत्थु किल लोइ पडिव्जइ इत्थु | 

तेणवि वोहु ण॒ जञासु वरु मो कि मुढु ण तत्थु ॥ ॥८४॥ 

इस लोकमे ज्ञानके अर्थशास्त्र पढ़ें जाते हैँ, पर शास्त्रों के पढ़नेसे भी 
जिसको उत्तम बोध नहीं होता है या स्वात्मज्ञान नहीं होता है वह क्‍या मूढ 
नही हैं ? यह बात तथ्यकी है, इसमें कोई सदेह नहीं है। शब्दोंका बे 
लादने वाला पुरुष भी जो आत्मज्नानसे वचित है बह मूढ़ ही हैं। “भगबती 
आराधनासार” में एक दृष्टात दिया गया है कि जैसे गधे पर चदनका बोम 
लदा हुआ है और वह शहरमे सड़कसे शुजरता है तो उस चदनसे महक 
दूसरे मुसाफिरोंको देता जाता है, सगर गधे को चदनकी महकका अनुभव 
नहीं दोता । इसी प्रकार बडे ऊते शास्त्रोका ज्ञान फरके उस ज्ञानका जो 


गे 
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अतिपादन करते 'हैं। उन ज्ञानकी किरंणोंसे दूसंरों को लाभ पहुच जाता है 
पर इस न भारसे लद्े हुए इस शब्दज्ञानी को कुछ लाभ नहीं हो 
पा रहा है। 


भेया ! शास्त्रज्ञानका लाभ तब'है जब आत्मक्षान करते । यद्यपि लोक- 
व्यवहारमें शास्त्रजनित ज्ञानको ज्ञान बोला जातां है। कचिता करता, यरढे- 
बडे शब्दोंमें से रहस्य निकालता, दूसरोंसे बाद विवाद करला, वड़ी देर तक 
व्याख्यान करते रहना आदिक श्ञान शॉस्त्रक्ञान बिना कैसे हो सकता है 
बह व्यवद्ारनयका ज्ञान तो कहा ही जाता है; 'निश्चयसे ज्ञान उसदी को 
मानना भा हे जो वीतराग स्वसम्वेदनरूप दो । रागद्वेपरद्वित भ्रात्माका जो 
शझॉनस्वभावः है उसके अनुभवरूप जो ज्ञानकी पर्तन्षा है) ज्ञात वह ही है । ऐसा 
ज्ञान परमात्ममकाशक अ्रध्यात्मशास्त्रोंसे उत्पन्न हुआ होता है। वह ही 
ज्ञान आ्य है। अन्य जान पाश्ष नहीं है। अन्य ज्ञान तो एक लौकिक जीवनके 
गुजारेक लिए हैं | यदि 'वीतराग स्वसम्वे इनरूप ज्ञान नहीं द्वोता है तो उस 
शानके बिना शास्त्रोंक पढ़ लेने पर भी यद्द पुरुष मूढ़ 'ऋदलाता है । 

यदि कोई पुरुष परमात्मस्वरूपके बोधकों उत्पन्न करने वाले थोड़ेंसे 
शास्त्रों को जानकर भी पीतराग ज्ञागकरचरूप आत्मतत्त्वकी भाषनाको 
करता है तो घद्द सिद्धिको श्राप्त करता है । जो जीब रागरद्वित शुद्ध घात्म- 
स्वरूपका अलुभव करते हैं, बरांग्यमें लगे हैं। मोद शल्रु फो जीतने वाले हैं 
वे थोडे शास्त्रोको पढ़कर सुबर जाते हैं, मुक्त द्वो जाते हैं फ्रिन्तु बेशग्यक 
बिना रागरदित शुद्ध निज ज्लायकस्वरूपके अलुभवके बिना सब,शास्त्रोंको 
पढ़ते हुए भी शब्दह्ानी पुरुष मुक्त नं हों सकता है; यह निश्चय जानो । 
यह बात एक अपेक्षासे कही गर है। इसमें थद्र भाव नहीं लेत्ता कि बहुतसे 
शास्त्रौंकों पएना दूधण है। शास्त्र अनेक पढ़िये; पर्‌ यद्ष लक्ष्यमे रखना कि 
शास्त्रोंके अध्ययनका फल निजश्ात्मतत्त्वका.अनुभव होना चाहिए। 


जो शास्त्रोंके अक्षरोंकीं बता रहा हों, किन्तु आत्सामें चित्त न लगाता 
हो उसको ऐसा जानना कि जैसे चावलर्‌ह्िित भूसेका ढेर हुकठ्ठा कर लिया 
हो तो यद भूसेका ढेर, किस कामका है |, उस भूसेमें तो चावलःनहीं हैं। 
चावल निकल गए। शेवल भूसा रद गया तो रूप रथ केवल घानको ही तरह 
है लेकिन निःसार दै।उस भुसके ढेर करनेसे क्या लाभ है? इसी तरह 
गृहस्थ भी क्षानी है। उन सब ज्ञानोंमें सारभूत क्षान तो आत्मतत्त्वका बोध 
है। आत्मतत्त्वका बोध न हो तो बह समस्त' ज्ञान ऐसा है व गलत 
रहित छिलका' पड़ा दो.। ऐसा समसकर* वहुत बड़े शास्त्रज्ञानियोको दूषण 
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नहीं देना चाहिए, उत्तकी निन्‍्दा नहीं करना चाहिए और जो बहुश्र्‌ त हैं, बडे 
शास्त्रज्ञानी हैं, उनको अह्पशास्त्रज्ञोंकी निन्दा न करनी चाहिए | 

उक्त जो यह कथन बताया है कि आत्मज्लान जिस ज्ञानीमें नहीं बसा 
हुआ है तो बहुतसे शास्त्रोंका ज्ञान भी उसे हो जाये, फिर भी व्यर्थ है। इस 
कथनसे दोनोंमे लाभ की बात निकालनी चाहिए। जो बहुत अधिक शास्त्र: 
जाता हैं उन्हें तो यह शिक्षा लैनी है कि हम अत्पक्ञानियोंकी निन्‍दा न करे | 
बह अल्पशास्त्रज्ञ यदि ज्ञानके फलभूत आत्मतत्त्वका परिचयी होता है तो 
वह इससे ऊचा है, ऐसा वहुशास्त्रज्ञोको मानना चाहिए और अल्पशास्त्रज्ञो 
को उसका दूपण नहीं ऐेना चाहिए | बहुत अधिक आन होनेकी परिस्थितिमे 
प्रयोजनभूत तत्त्वका ज्ञान निर्मलरूपसे पाया” जा सकता है, पुरुपार्थ तो 
ज्ञानके लिए यह ही है. कि हम अधिकसे अविक शास्त्रोंकों पढें, जाने, रहस्य 
को समभे। इसलिए बहुशास्त्रज्ञोकोी कुछ भी दृष्ण नहीं देता है। परके दोष 
ग्रहण करने से तो रागहेषकी 'उत्पत्ति.होती है और रागह्न पर्के उत्पन्न होने से 
जान कोर तपका विनाश द्वोता हैं। इसलिए दूसरोंक दोषोंकों मत ग्रहण 
त्प्रो | द 

इस प्रकरणमे यह तत्त्व बताया गया है फि ज्ञानके शास्त्रॉके अभ्यास 
का फल्त निजज्ञानस्वभावी परमात्मतत्त्व का परिचय कर क्ेना है । यदि यह 
परिचय कर सके तो अपने शास्त्रज्ञानको सफल सममे अन्यथा शास्त्रज्ञानसे 
इसने कुछ भी लाभ न उठा पाया । अब यह बतलाते हैं. कि रागद्वषरहित 
निज शुद्ध ज्ञायकस्वरूपके झानसे रहित जो पुरुष हैं, उनको तीर्थ भ्रमणसे भी 
मोक्ष नहीं दोता हैं। 6 ँ 

तित्थद् तित्थ भमंताहँ मूढ॒हँ रोक्‍्खु ण होइ। 

णाणविवज्जिड जेण जिय सुणिवरु होइ ण सोइ ॥८५॥ 

बीतराग स्वसम्वेदन ज्ञानसे रहित जीवको तीर्थ ही तीथे भ्रसण करने 
से भी मोक्ष नहीं हैं । तीर्थमें भ्रमण करते रहने वाले आत्मतत्त्वके अपरिचित 
भृढ पुरुषःको मुक्ति नहीं होती है। दे जीव ! जो'ज्ञानविविजिंत है बह 
मुनिवर ही नहीं होता है । वास्तबमे तीर्थ क्या है जिस तीर्थकी सेवासे जन्म 
जन्मके अर्जित पाप कट जाते हैं. वह तीर्थ है । व्यवद्धारसे बीतराग अरहंत 
स्बञ्ञ अस्ुुफा स्वरूप ही तीथ है, जिस स्वरूपकी सेवा करने से.पाप कटते हैं 
ओर निश्चयसे है आत्माका सहज शुद्ध ज्ञायकस्वरूप, जिसके परिचयसे 

जन्मजन्मके अजित कम दूर होते हैं । 

अब वीतराग अरहत सर्वृक्षंके स्वरूप पर.थोड़ी दृष्टि दीलिए। बह 

स्वरूप कैसा है? इस स्वरूप के गंगा आदिक तीर्थसे तल्ता कीजिए 
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अलफार रूपमे | वैसे तो गंगा भादिकका जो जल हैं वह भी जलकायिक 
जीव हैं। आत्मामें पवित्रता ला सकने वाला फोई परपद'थथ नहीं हो सकता 
है। स्वयका परिणास ही स्वयकों अपधित्न धनाता है और स्वयंको पदित्र 
चनाता है। इस श्ररहन धीतराग सर्वज्ञद्ेवफे स्वरूपमें जलत्ीर्थकों देखिये 
फि फाहे का तो बद्दा जल है ओर किस चीजका वहां वृक्षका तट है और 
वद्दा पक्षीगण भी कुछ बसा करते हैं। सो वहां वसने वाले के न हैं ? इस 
पीतराग सर्घशस्वरूपमें निगला नीौर है। निर्शेष परमात्मतत्त्यकी भाषना 
से उत्पन्न वीतराग परमआह्लादरूप अथवा वीतशण परम अनावुलताको 
मराने वाला जो सुन्दर आनन्द है उस सुन्दर आनन्दस्थरूप तो निर्मल जल 
है, उस जलफे प्रवाहम जो आनन्द मरा फरता है उस आसन्द्में यह स्गमथ्य 
है कि जन्म-जन्मके अ्रजित पाप कर्मोंको दूर हटा दै। ऐसा यद्द निर्मल तीर्थ 
है जहां शुद्ध आनन्दको कराने वाला परमभाव भरा हुआ है | 
”. इस परमतीर्थर तट पर ज्ञान दर्शन आदिक गुणसमूहो्क इक्ष शोभाय- 
मान हैं | जद्दा तीथयात्री मव्य जीव द्वोते हैं, देवेन्द्र, चक्रवर्ती, गणधर देव 
आदि भव्य जीव जिस तीर्थकी यात्रा किया करते हैं श्र्थात्‌ जो सर्वज्ञस्थरूप 
की उपासनामें लगे रहते हैं; उत् तीर्थयात्रियोंके समृहके फानोंमें सुख उत्पन्न 
करने वाली दिव्यध्यनिरूप राजहस कोलाइलोंसे जो सुन्दर है ऐसा बह 
निर्दोष परमात्मस्थरूप, वह तीर्थ तठ है। जेसे गंगा श्रादिक तीथोंमें, पक्षियों 
फा कोलाइल हुआ करता है इसी श्रकार जहा चीतराग सर्वशदेवका समथ- 
शरण बना हुआ दो उसे तीर्थ समझो) उसमें दिव्यध्यनि का कोलाहल हैं ।, 
जैसे नदी, समुद्रके तटों पर पक्षियोंका कोलाइल होता है।तो व्यवहार परम*- 
तीथे अ्रहत भगवानके समवशरणसें दिव्यध्यनिरूप राजहसोंका कोलाहल 
है, ऐसा जो वीतराग परमात्मप्रभुका'स्वरूप है वही बास्तवमें तीर्थ है; पर 
लोकव्यपद्दार में प्रसिद्ध नदी समुद्र बस्तुत तीर्थ नहीं हैं। 
भैया | गया फो तीथे कह नेका एक मूल कारण यह भी है कि हिमवाल 
पर्बतसे जो ग्रगा नद्दी निकली हैं तो उस हिसबान पर्वत से गिरते हुए में 
जो नीचे कुण्ड वना हुआ है उस कुण्डके धीचमें एक अकृषत्रिस खुला जसा 
अकृत्रिम जिनमदिर है) वहां अरहंतदेवकी मद्दिमा शाश्वत विराजमान है। 
द्िसवान्‌ पर्ब॑तसे निकली हुईं गगाका अवाह् है बद प्रवाह पद्विले उस प्रतिबिम्व 
पर पढ़ता है और वहासे फिर जो प्रवाह चला वह प्रवाह मानों गंधोदक घन 
गया | इस प्रकार यया का वह जल पवित्र माना जाता है। बह गगा यह 
गगा नहीं है। वह अकृत्रिम रचनामें है । यह जल घट जाये चढ़ जाये) सूख 
जाये। अपना स्थान छे ड़ दे। जद्दा नदी बढ रही है बढ्ा कहीं टीला निकल 


आये | जह्य टीला है बद्ये कहीं नदी चल वेठे | इसमें विचित्र बात द्ोती है 
पर उस गगः नदीमे यह कोई परिवंतन ही नहीं होता है । वहां मणियोंके पत्थर 
के बडे मजबूत तट हैं। इसका भी नाम गगा है। सो इस नामकी समतासे 
लोकव्यवहारसे गगा नदीकी पृथ्यता है | 

भेया ! थोडी इस गगाजलमे विलक्षणता भी है कि इसका जल शीशी 
में भरे रहो तो बहुत दिनों तक सड़ता नहीं है । इसका कारण एक्र वेज्ञानिक 
है कि ऐसे पर्वृतोंसे गगा निकली है जहा जलका ऐसी जड़ी बृटियोंसे, घा डर 
से स्पर्श होता है कि उस जलमें बहुत काल तक कीडे नहीं पड़ सकते हैं । 
बसे तो किसी शीशीमें थोडा जल भर लो तो कीडे नहीं पडते- क्योकि बूंद 
रखे रहते हैं और थोड़े प्रमाणमें चह पानी है | खुला हुआ पानी हो आर 
बहुत प्रमाणमें पानी हो तो उसमें कौड़। पड़नेका अथसर होता है। सो 
पहिली बान तो यह है कि थे ड। जज् ओर शीशीमे भर लिया और मुद्द बद्‌ 
फर लिया, इसलिए कहीँका पानी हो उसमें कीडे देरसे पड़ते हैं। ओर फिर 
घूटी ओर घातुषो वाले पर्वतोंसे निकली हुई नद्दीका उत्न और शीशीमें थोड़ा 
भरा हो और ढक्कनसे टाईट किया हुश्रा है इसलिए बहुत फाल तक कीडे 
नहीं पड़ते, फिन्तु हे आत्मन्‌ ! तू अपने अन्तरमें तो देख । सलिनता है तो 
तेरे अन्यरसे है और पवित्रता बनेगी तो तेरेसे बनेणी।तेरे अन्तरकी 
पवित्रताको बनाने वाला कोई अन्य पदार्थ .नद्दीं हो सकते] सो व्यवद्दारसे 
तीथ वीतराग स्वेक्षदेवका स्वरूप है अ,र परम निश्चय॑ंनयसें प्रभु परम तीर्थ 
के सहश जो निज शुद्ध आत्मतत्त्व है उसका समरण अनुभव की त्तीथ है | यह्‌ 
ही तीर्थ ससारसे तारनेके उपायका कारण है | पे 

' संसारसे तिरनेके उपायके कारणभूत होनेसे घीतराग निर्षिकल्प परम 
समाधिमें रत पुरुषको बास्तविक निज शुद्ध ज्ञानस्थरूपका स्मरण ही तीथ 
है ओर व्यवद्दाससे तीथकर परम देव आदिके गुणोंका स्मरण कारण हैं। 
मुख्य त्तिसे तो वीतराय सर्वक्देधका स्मरण पुण्यवधका कारण है ओर ये 
निर्वाण आदिक जो तीथ हैं वे भी सुख्यवृत्तिसे पुण्यच॒थऊ कारण है | मुक्ति 
क्ता का आर गत “निज तीथे र॒त्नत्रयरूप स्वयका परिणमन है। सो निश्चय 
त्ीर्थका श्रद्धान्‌ नही है, परिन्नान नहीं है, ओर उस निश्चय तीर्थके 
अभ्यासकी अपनी श्रवृत्ति नहीं बनाता हैं, ऐसे अज्ञानी जीबोंके लिए शेष 
समस्त तीर्थ मुक्तिके कारण नहीं हो सकते हैं । 

- सो इस दोहेसें चताया है फि रागह परदित आत्मसम्वेदनके बित्ता 

घुरुष नाता तीथोंसें भी भ्रमण करे तो उस तीर्थश्रमणसे भी मोक्ष नहीं 
दोता । जिस आत्मज्ञानके बिना तीर्थ-तीथंमें भटकते हुए भी सोश्ष नहीं होता 
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है; वह आतज्ञान द्वी भव्य जीवको उपादेय है । 

ज्ञानी ओर अज्ञानी मुनियोमें अब अन्तर दिखाते हैं । 

शारिदिं मृढहिं मुखिरदहँ अतरू होइ महतु। 

देहुवि भि्णइ शाशियठ जीचहे मिण्णुसुणंत ॥ ८३॥ 

ज्ञानी और मूढ मुनिवरोंमे महान अन्तर है। ज्ञानी मुनि तो शरीर 
को भी जीवसे मिन्‍त मानकर छोड़ देता है याने ममत्व त्याग देता है | यहां 
मूढ़ शब्द बहुत उपयुक्त शब्द है | यह गाली भरा शब्द नहीं है | मृट मायने 
पर्यायके मोही मुद्द धाठुसे सुढ बनता है । शानी मुनियोंमें और पर्योयमुग्ध 
मुनियोमें बड़ा 'अन्तर गा ऐसा कहनेमें जरा कम गाली मालूम होती है । 
ज्ञानी और मूढ़ मुनियोसें महाद अन्तर है। ऐसा कहनेसे कोई भुनि धुरा 
मान जायगा । मूह शब्द कठिन शब्द है; पर अर्थ उसका पर्यायमुख्ध दै। जो 
जीव अपनी पर्यायके मोही हैं अथीत्‌ जो पर्याय ग्राप्त हुईं) जो श्रवस्था मिली 
उस अवस्थाकों दी जो भआात्मस्वरूप मानता है; उसे पर्यायमुग्व कहते हैं । 
इसमें ओर आत्मक्षानीमे मद्मान्‌ अन्दर है। अज्ञानी भुमि जिन्हें शरीरसे 
भिन्‍न सहज ज्ञानस्वभावमय निज आत्मतत्त्वका अनुभव, नहीं हुआ वह 
मानता तो हैं अपने आपकी! भर कहते भी यही हैं कि आत्मा शरीरसे 
न्यारा है, भोर बहुत कुछ ऐसा परिचय भी उसने पाया कि जीव शरीरको 
छोड़कर चला जाता है। तो'शंरीर न्यारा है शोर जीव न्यारा है । ऐसा कहते 
भी हैं, कुछ कुछ ऐसा समभते' भी हैं; पर यह जीव स्व॒रसत शुद्ध ज्ञायक- 
भावमय है ऐसा उनका क्ान यदरण नहीं कर पाता है। 

जिसके ज्ञानने अपने सद्ज झानमात्र, आत्मतत्त्वका अनुभव नहीं किया 
बह जिस किसीको भी “मैं” माने) उस “मैं” में झहकार रहता है। वह 
समितिका पालन करे तो मैं मुनि हूं। मुनिका कर्तव्य है कि जीवों पर दया 
करे, यों पर्यो यबुद्धिसे. करते हैं। काम करते हैं सब ठीक | व्यावद्वारिक जीव 
दया पा8ें। भूठ नबोलें। चोरीका सबथा त्याग करे। बहच एए) परिम्रद्द 
को भी त्याग रखे, अपनी सब क्रियावोमें सावधान रहें। पर में मुनि हूं) मेरा 
यह केतेव्य है; यद आशय बना हुआ है। यह भाव नहां है धन्तरमें कि मे 
ज्ञानमात्र आत्मतत्त्य हूं और ज्ञानमात्र रह जात्ता यही मेरा कर्तव्य है, 
उसके अन्तरमें बृत्ति नहीं उठती हैं; वे पर्यायमुग्ध है। सुनि होना भी तो एक 
प्यौय है.। जो उस सुनित्व पर्यायमें मुग्ध हैं; वेःसहज ज्ञानस्वरूपके रुचिया नहीं 
हो पाते हैं। ऐसे मूह सुनिजनोंका पर्याय व्य[मोद है । अज्ञानी व ज्ञानियोंमें 
महान्‌ अन्तर हैं। ज्ञानी शब्दका अर्थ है- रागह्परदित आत्मस्वरूपका सम्बे- 


दन करते पाता। 


भैया | पदिति अनेक दोहोंमँ यह चात आ चुकी है कि आत्मछाणसे 
घाहर जितना जो कुछ भी ज्ञान है वह ज्ञान नहीं है प्रमार्थसे । जिस ज्ञानके 
होने पर रागादिक बढ़ते हो वह ज्ञान ज्ञान नहीं है । रगहेघरहित शुद्ध ज्ञान- 
स्वहूपका जिन्हें सम्वेदन हीं है, पर्यायमुरध हैं, ऐसे जीव म# कषाय फरे 
ओर त्रत तपस्यादिक करे तो उन्चकों मुक्तिका सगे नहीं मिल सकता | पुण्य 
घर होता है तो उमर पुस्यके उंदयमे महीन्‌ पुत्पाँकीगोछ्ठीमें जन्म भी हो 
सकता है। तो किसी ,कालसे आगे श्थवा अवसरमे चेत जाय तो बहासे 
उसके फन्नका प्रारम्भ होता है। अतन्रतक्की अपेभा त्रत तो अच्छा ही हे । 
अशुभसे शुभ तो अच्छा ही है) पर शुद्धका जो प्रयोजन हैं) काये है उसको 
शुभ कर नहीं करे सकता है। तो वींतराण स्वसम्वेदन ज्ञानी पुरुष पुत्रश स्त्री 
आदिक बादरी दृव्योसे भिन्न अपनेको जानता है, यह तो बहुत दूरकी बात 
है। जानता ही है उसमे तो शक क्‍या ? छोटे पुरुष भी जानते हैं पर इस देह 
को भी भिन्‍न अनुभव फरतले, ऐसा प्रताप ज्ञानी पुरुषका ही है । |॒ 

इस देहको किससे'भिन्‍न जाने ? शद्ध बुद्ध एकस्भावी निज शुद्ध 
आत्मस्वहूपसे अपनी वेहकों भिन्न जाने आर उसकी ममता छोड़े शनि यह्‌ 
घात तो है ज्ञानी मुनिवरोमें ओर मूह सुनिजलोंमें अर्थात्‌ पर्यायमुग्ध मुनि" 
जनोसें त्ेस मुमित्वक नाते सर्वक्रियाका्डोमें ज्यामोह बना रहना या दूसरे 
शब्दोंमे कहें तो देहका ही ममत्व है। पर्यायके ममत्वमें ही उसकी सभी क्रियाए 
हो रही हैं । परमार्थसे शद्धोपयोगशूल्य पुरुषकी क्रियाबोंको शुभ नहीं कहते 
हैं; पर मदकषायका सम्बन्ध होनेसे उस सम्बन्धी क्रियाबोंकों शुभ कहा 
जाता हैं। मूढ आत्मा इस देहको स्वीकार करता है; देहकी ममताको करता 
है। मे मुनि हूं, इसलिए शत्रु पर दे षत्न.करना चाहिए, इस आशबसे शत्रु 
पर द्वेष नहीं करता, कोल्हूमे शत्रु पेले तो भी शत्रु पर हं ष दृष्टि नहीं रखता । 
पर में मुनि हुए रे नातेसे उसकी यह समता मुक्तिके मार्गकों नहीं दिला 
पाती है। अठक है उसे पर्योयमें । यद्द सब पर्यायकी मसताका नृत्य है। 

इस प्रकार यहा तक वीतराग स्वसम्बेदन ज्ञानकी सहिमा बताह सई 

(अब आगे परिप्रदके त्यागकी मुझ्खयेतासे कुछ दोहोंका प्रारम्भ हो रहा 

लेणहं इच्छइ मूहु पर भुवणबि एहु असेसु। 

बहुविध्यम्ममिसेश जिय दोहिंबि एहु विसेसु ॥ ८७।। 

ज्ञानी और 5 घानी इन दोनोमे इतसा ही मे है,कि अज्ञात जन तो 
अनेक अकारके घर्मके वहानेसे इस समस्त जगत्को ही लेनेकी इच्छा करता 
है अर्थात्‌ सच ससारके भोगोंकी इच्छा करता है और ज्ञानी सबसे लिवृत्त 
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गा गा बन कप ज्ञानानुभूतिका परिचय नहीं 
& 33023: हुआ मोक्षका ध्येथ ५ रखे, पर मोक्षका स्वरूप जानकर 
हीं रख पाता | जाना है, आगममें लिखा हुआ पढा है, सुना 

है कि मोक्ष उत्तम चीज है, वह्दा अनन्त सुख है, वेवलज्ञान है, सारे विश्व 
का जाननद्वार बन जाता है। यद सब महिमा जानकर उसके लाभ 
के उद्वेश्यसे धर्मकायं करता है। बह मोक्ष सुखको भी इस मोज सुख 
की फोटिमें रख लेता है। दालाकि उस जाने हुए मं क्ष सुखके लिए परिग्रहका 
त्याग करे; भोगका त्याग करे ओ र ऐसा भोग मिलता है। मोक्षमें ऐसी 
कहपना भी नहीं रखता, किन्तु सदज आतलन्दस्वरूप ल्लानमात्र शद्ध स्वाभाविक 
परिशतियुकत सोक्षतत्त्वकी कल्पना उसके चित्तमें नहीं है, किन्तु सर्वविश्वको 
जान लिया जाता है? अनन्त चल अकट द्वोता है। अनन्त सुख होता है । इस 
प्रकार उन शब्दोंके रूपमें भी न जाने क्रियात्मक मोक्षकों वह मानता है और 
उस मोक्ष॒की प्राप्तिके लिए मद्दान्नर/ दपस्थाए। सयम आदि धारण करता है। 
भैया ! एक ही कुझजी है जिसका अनुभव हुए विना चारों ओर बहुत 
द्राफिरा जाय तो भी तत्त्व नहीं मिलता है। कह्दो बडे-बड़े परिश्रम करके 
भी मलुष्योंकों चद्द तत्त्व न मिल्ले आर पश पश्षियोंकी सहज ही किसी समय 
तत्व मिल जाय | “३ 38४४४ ज्लानप्रकाशमात्र ग्तिसासस्वरूप जहा 
विकल्पोंका नाम नहीं है ऐसे आत्मस्थरूपका जिसे परिचय है वह बेबल 
खाता द्रे्टा रहनेफी स्थितिकों चाहता है। उसे इस जगतमे मोह नहीं हे । अन्य 
किन्हीं भी पदार्थोमें मुग्धता नहीं है । श्रक्ञानी जीवमें अ र शानी जीवम यही 
विशेषता है| यह पर्यायका व्यामोह करने बाला मूड आत्मा निश्चय रत्न- 
अयश्वरूप भआत्माको न जानता है! न मानता है; न उसमें रत रहना चादता 
, ले उसकी भावला कर सकता है। सम्यरक्षान, सम्यग्दर्शन, सम्यकचारित्र 
जिसकी स्वाभाविक परिणति है ऐसे उस स्वभावकों यद्व मढ़ नहीं जान 


सकता । । हु ! 
सैया | सम्यग्दर्शन, ज्ञान; चारित्र-ये तीन परिशतिया कुछ न्यारी 


ध्यारी बातें नहीं हैं। आत्माके विकासके मेदकों समभानेके लिए यथार्थ 


अनुरूप) जिसका कहीं व्यमिचार नहीं हो सकता, ऐसी व्यवस्था सद्दित आचार्य 
रैबने समझाया है। प्रत्येक आत्मा एक है और उस प्रत्येक श्रात्मद्रव्यका 
ध्भाव एक है ओर छ्स प्रत्येक आत्मद्रव्यका प्रति समय पर्याय कुछ भी हो 
एक है । उस एकको केसे समझा जाय १ इसका प्रकाश फरनेके लिए शुण- 

बोसे आचार्य देवने वढी निर्वाच शेलीसे इसे सममाया है । 


रर्यायकी व्यवस्था & 
भगवेतर सर्वअदेवकी परम्परासे यह सब व्यार्यान अक्षुण्ण बना हैं । सर्य- 


दोहा घ्७ स्हन 


प्रथम हम सम्यग्दर्शनका स्वरूप समभ सके उसके लिए लक्षण कहा गया है 
'कि रागहपरहित सहज,नन्‍्द एक सुखास्वादरूप निज शुद्धआत्मा ही उपादेय 
, इस प्रकार रुचि कग्ला सो सम्यन्दर्शन है। निजशुद्ध आत्मा द्वी उप.देय 
है ऐसी रुचिको सम्यग्दर्शन कहा है | यद्यपि रुचि चारित्रशुशकी पर्याय है । 
किसी ओर भुकाव हो, प्रेम हो, लगन दो यद् सब चारित्रका हो परिणसन 
है। पर जिस समीचीनताके कारण शुद्धआत्मा ही उपादेय है, ऐसा जहा 
मुंकाव होता है, उस समीचीनताको सम्यग्दर्शन कहते हैं। इसी लिए 

सम्यग्दर्शनका संक्षिप्तरूप है सम्यक्त्व, भल्लापन, समीचौनता । । 

इस जोवमें अनादिसे विपरीत अभिप्रायरूप महामत्रितता चली 
आयी है अर इस विकट मद्दान्‌ ससारविषवृक्षका भूल यह विपरीत 
अमिप्र,य,ही है। इसका झगडा कितना गहरा बन गया है' कि देखो शरीरमसे' 
फसे हैं, जन्म होता है; मरण होता है। क्सी/कैसी पर्याय मिलती है, फीडा 
मक डा बन जाता है कैसी परिस्थिति हो प्रैई है कि इसमे जीव बँधा फिर 

रह है, चार सज्ञावोसे पीडित है, सक्लेश भी अनुभव करता है, कितना, , 
बडा झगडा है। पर इस झंगडेकी जडको तो देखो कि क्या बात हुईं सबसे 
पहिले कि जिसके बाद रगडेसे कझंगड़ा, कणडेसे कगडा बनते बनते इतना 
बिकट मूगड़ा चन चुका है । उस सूलपर दृष्टि दे अ,र निर्णय करे तो इतना 
ही कहना होगा कि जीवने यह किया कि जो अपना नहीं है उसे आपा या 
अपना साना। अब इसमें किसीका कुछ बिगड़ा तो नहीं। कोई बड़ा ऊधम 
'तो नहीं मचाया । अपने द्वी प्रवेशमे' रहकर एक ऐसी कल्पना कर ली 
कि पश्वस्तुके प्रति यह में हू, इतनी सी बात पर जिसे कहते हैं बेचारा याने 
' बड़ा सीधा हो कोई पुरुष और झगड़ा झासा कुछ न करता हो, उसके सीधे- 
पनमे ही कोई दूसरे लोग सताने लगें तो कद्दते हैं इस वेचारे को इतना क्‍यों 
सताते हो १ इस प्रशुने वेचारा बनकर क्वल इतनी ही तो मूलमें बात वंनाई 
कि यह में हू; यह मेरा है। इतना भर इसका प्रयत्न हुआ कि सारा जाल 

इसके ऊपर विछ जाता है। तो सबसे मूल सत्तित्ता विपरीत अभिप्नाय है। 

विपरीत अभिप्राय जब नहीं रहता तब ही कहते हैं समीचीनता । 
उसही का नास सम्यक्‍्त्व है। सम्यग्दर्शनको विधिरूपसे कहना मुश्किल है 
ओर निपेधरूपसे बताना सरल है। इसी कारण सम्यग्दर्शनकों व्ययकी 
मुख्यतासे, सम्यग्ज्ञानको उत्पादकी मुख्यतासे ओर सम्यकचारित्रकों भोव्यकी 
मुख्यतासे बताए जानेकी एक पद्धति है कि विपरीत अभिप्रायको दर करके 
ओर पदार्थोका सम्यक्‌ निर्णय करके, फिर उस स्वरूपमें निश्चल ठहरना सो 
ही रत्नत्रय है। विपरीत अशभिप्रायका व्यय होना यही है. सम्यकत्व पढदार्थोक्ता 
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सम्यक्‌ निर्णय किया; यह है सम्यस्क्ञान और ऐसे श्रात्मामे लिश्चलरूपसे 
ठहर गया; यह है सम्यकचारित्र | तो ऐसा बीतराश सहज क्षानचन निज 
शुद्ध आत्मा ही उपादेय है- ऐसी रूचि होनेको सम्यग्दशन कहते हैं। भर 
उस द्वी परमात्माफा समस्त भिश्यात्व रागादिक आश्रवोंसे प्रथक्रूपसे ज्ञान 
करना, सो सम्यस्क्षान है। श्रीर आत्मामें रागादिकके परिहारके रूपस 
निश्चल चित्तवृत्ति होना; सो सम्यक्चारित्र है। इस अकार लिश्चय रत्मत्रय 
स्वरूपकों और मिश्वय रत्मत्रयात्मक निज शआ्रात्माकों न रोचता हुआ; न 
जानता हुआ न भावना करता हुआ यह समूह आत्मा धर्मके.बहानेसे समस्त 
जगतको भहण करनेकी इन्छा करता है! पर ज्ञानी पुरुष इन सबको त्यागने 
की इच्छा करता है | 
अब यह बतलाते हैं कि श्रन्नानी जीव तो शिष्ष्य बनाने आदिकी 
क्रियाचोंसे; पुस्तक आदिकिके उपकरणसे संतुष्ट होता है और शानी मुनि इन 
सब वातोंकी ववन हेतु जानकर इसमें लब्जा केरता है। 
चेललाचेल्ली पृत्थियहिं तूसइ मूह शखिभ्रतु । 
एयहिं लज्जइ णारिय३ बह हेउ मुणतु ॥ ८ दा ॥ 
यह मूह झुनि पर्याय व्यामुग्ध यति, शिष्य, आयिका, पुस्तक श्राविक ' 
से सतुष्ट दोता है और इसमें अपना गोरव अनुभव फरता है फि हमने £०फो 
दीक्षा दो, हमने इतनोंकों दीक्षा दी। मेरे इतने -शिष्य हैं आदि रूपसे अपना 
गौरव मानता है) किन्तु श्ञानीजन इन वाह्मपदार्थोंसे शरमाता है, क्‍योंकि इन 
सबको पद वधका कारण जानता है| यद्द अबृत्ति शुभ ग्रेश्वत्त हद झोर थे सब 
पुश्यवधके कारण हैं। पूरे दोदोंमें यद बताया गया कि सम्यन्दशनः शान, 
च(रित्ररूप निज शुद्ध आत्मस्वभावकी श्रद्धा ने करते हुए विशिष्ट भेदज्ञानसे 
अपने शुद्ध तत््वको न जानता हुआ श्रर ऐसी ही श्ञानइत्ति बनाकर अर्थात 
बीतराग चारित्ररूपसे भावना न करता हुआ यद्द मूढ़ यति पुण्यवषक 
कारणभूत जिनदीक्षा आदि शुभ अलुष्ठानोसे अथवा बडी पुस्तक आदिक 
उपकरणसे सुसज्जित होकर ,अपनी: आत्माके मुनित्वपर्यायके योग्य सब 
क्रियाबोंकों झास्तका कारण मानता है। 
0232 करना वही है; करता चह्दी है; पर भीतरमें ज्ञानकी भलक हो 
जानेसे इतना अन्तर हो गया है कि ज्ञानी यति तो मोक्षके सायमें बढ़ता हे 
ओर अज्ञानी यती वबमें बढ़ता है। जबकि अ्रज्ञानी यति इन बाह्य वातोंसे 
तुष्ट होता है, तब वहा ज्ञानी पुरुष यह मानता है कि यद साक्षात्‌ तो पुण्यवंध 
का कारण है। यह सत्र मानल परम्परया मुक्तिका कारण दै। ये सब 
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दीक्षा धन आदिक देना, यह निश्चयसे मुक्तिका कारण नहीं है । मुक्तिका 


दीहा ८६ श्टछ 


कारण तो शद्भ ज्ञाताइष्टा की इत्ति है। ज्ञान है ज्ञानीक इस कारण 
चह तो इस बातकों करता हुआ शरमाता है अथवा कोई पुरुष उनके 
बारेमें प्रशसला करे कि इन महाराजका क्या कहना है ? इन्होंने पचासोंको 
दीक्षा दी है और इसके संग बस महाराज बसते हैं| ऐसी बातकों सुन 
कर ज्ञानी यति अन्तरमे ता हैं कि यह परकी चातें लपेटकर मानों 
गालियां दे रहा है, दोषी ठद्दरा रहा है कि उनकी परमे ऐसी व्यामोह बुद्धि 
है कि यह इन्हीं बातो सतुष्ट रहा करता है। करनेकी वात तो सबकी है; 
ऐसा ही प्रताप कहा जायगा$ पर अन्तरकी सममसे यह सारा अन्तर पड़ 
जाया करता है । - 

इस तरह इस परिग्रहके प्रकरणमें यह बतलाया गया है कि ज्ञानी मुनि 
इन समस्त परिग्रहोंसे सतुष्ट नहीं होता । 

अब अगने दोहेमें यह वतला रहे हैं कि यह उपकरण शिष्य) चेला/ 
चेली ये सब मनियोंकों मोह उत्पन्न कराकर उन्हें कुपथमे डाल देते हैं । 

चट्टहिं पट्टहिं कु डियहिं चेल्लाचेल्लिय एहिं। 

मोह जणविरु मुशिवरहिं' उप्पहि पाडिय तेहिं।। ८६ ॥ 

पीछी, कमल, पुस्तक, श्रावक) मुनि, शआर्यिका- ये सब मुनियोको 
मोह उत्पन्न कराकर उनकों कुमार्गमे डाल देते हैं । पिछी सयमका उपकरण 
है, मगर सजाकर बढिया ठीकसे र्‌खें तो वह मोहका कारण बनती हैं और 
पथश्रष्ट कर देती है। कमस्डल सुन्दर। चिकना) कांतिमान हो, बढ़िया 
पालिशदार हो; सजा हुआ हो; ऐसा कमण्डल येदि रखा जाय तो वह उसे 
सम्यक्त्वसे श्रष्ट कर दता है। भ्रष्ट तो अपने ही परिणमनसे होता है, मेगर 
आश्रय उसका है । पुस्तकें बहुत चढ़िया कितनी साथमें रख लेवे; सम्रह करे 
तो पुस्तकका जो संग्रह है यह भी सार्गसे भ्रष्ट करा देत्ता है। पुस्तकका उप- 
करण मुनियोंकोी बनाता गया है किन्तु सेंकड़ों पुस्तकें रखें तो उनके लिए ' 
वाहन चाहिए, सवारी चा ५५ उन्हें ढोना है, उनकी चिन्ता द्वोती है | तो 
वे परिभ्हका रूप रख लेती छे । तव सोहको उत्पन्त कराकर कुपथमें डालती 

। 


इसी तरह शिष्य दवों) मुनि अजिका हों, इनका'जो सगमें समुदाय 
रद्दता है यह भी मोह उत्पन्न करानेका कारण होता है। और नहीं तो सग 
में वैठकर खुश रहना; असन्‍्न रदन॥ लोग दुर्शनको आते हैं, सगके लोग खडे 
हुए हैं, अहकार कर रहे हैं; उस वीचमें गौरव सममकर बडा खुश दिमाग 
रहना यह भी क्‍या है ? निजस्वरूपकों भूल गया। इस परम अध्यात्मतत्त्वके 
प्रकाशनके प्रकरणमे यह कद्दा जा रह्या है कि इस परिभ्रहके कारण वे भुनिवर 
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ले मिलें 
अपने पथसे श्रष्ट हो जाते हैं| बिल्कुल गप आगे पीडेकी चिन्ता न हो, 
खपने वर्तमान समागसऊी भी फिक नही, फेघल श्त्मतत्त्यके चिननमे ही 
उसकी गति चत्ाती हो, ऐसे परिणाम बाला ६वे, ५वे गुणम्यःनम मूलने बाला 
होता है श्रन्थथा तो महंनशाही है। अपनेकों गारिवशाली श्रनुभन कर ऋुश 
शदना। की अपना प्रताप जाहिर करना, ये सब मोहको उत्पन्त फराफ़र कुपथमे 
डालनेके कारण होते है। 

. मैया | जैसे किसीऊो भ्रजीर्ण होनेका डर लगा हो, फही अ्जीर्ण न हो 
जाये, इस ढरसे बढ़िया भोजनकों त्याग दे औ.र दबाई आवा सेर खाले तो 
इसे कोई वियेकी फहेगा क्या ? बहुत गरिष्ट चीज मत,खावो; अजीर्ण न 
हो जाय, इस ध्यानसे मिप्ठ आद्वारफो तो छोड़ दिया ओर चासनीमें पका 
हुआ या मीठी लगने बाली दया पांच भर या आधा सेर खा गया तो उसे कोई 
विवेकी नहीं कह्टेगा | उसने दवाश्कों अजीर्ण बना लिया । इसी मकार कोई 
तपस्वी, आज्ञाकारी स्त्री) पुत्र, कुटुम्बकों धोड़कर जिनदीक्षा ग्रदश करता है 
इसलिए कि मेरा इनमें दिल न दो जाय | श्रार जिनदीक्षा ग्रहण करके नग्न 
दिगम्वर भी होकर पीछी। कर्मंडल) पुस्तक शिष्य, चेला-चेलीमे मोह करने 
लगे तो यद्द ऐसा ही अविचेफी है जिसने शरीक डरसे हलुबा पूड़ीका त्याग 
किया और मीठी दबाईको खा लिया । फके क्‍या हुआ ? कह तो आत्माका 
निरोग स्थभाव और कट्दा यह विकह्पजाल 

शुद्ध बुद्ध एक चेन्‍न्‍्यस्वभावमें निज शद्ध आत्मतत्त्वका शअरद्धान्‌ 

हो, छान हों और €स शुद्ध ज्ञानभावमें रत ,रहना हो, यही वास्तविक, निरो- 
गता है | सों उस निरोमताका तो श्रक्षानी मुनिने ध्यानन रखा आर जो 
समागम एन्हे मिला उसमें ही मोहफो उत्पन्न करने लगातो उसे अज्ञानी 
कहा जायगा ज्ञानी तो नहीं कद्दा जा सकता है। याने मुनि सत बडे उपद्रच 
उपसर्यके चीच रहकर भी विकल्प करता पएसद्‌ नहीं करते ! ध्यान करते हुए 
में एक चींटो काटे तो कोई कह्टे कि उस चींदीफो एक श्गुलीसे हटा दो और 
पीछे निराकुल होकर ध्यान करो तो क्या &र्ज है ! पर नहीं पद्दा दर्ज है । 
एक ध्यानमें वेठा हुआ ज्ञानी पुरुष इस समयके इतने विकह्पको भी,नहीं 
चाहता है कि में इस चौंटीकों हटा दू क्‍योंकि यंतमानमें विकल्प बनाकर 
और भावीकालमे निर्विकतप होनेकी आशा रखे तो यद्द नही दो सकता है । 
जैसे फोई पुरुष ऐसा सोचे कि,में अपनी ज[यदादकों एक लाखकी 

बना लू और इतना किराया कर लू इतनी सहूलियत कर लू? फिर सब कुछ 
के क्रार्यम लगू गा। तो देखा होगा कि ऐसा बहुतोने सोचा, पर 


छोड़कर धरम | कम 
प्योह्दी लाखकी जायदाद हुई त्यों ही कितनी उलमलें उसके सामने आ, गई । 


सो मैया धर्मकी जन करनेकी घुनि आए तभीसे करना चाहिए । 3 सोचे 
फ्ि शनना धन सचय करलें, फिर एकदम से घर्म करेगे तो बह बस नहीं कर 
सकता है। जो मुनिज्नन उपद्त्र और उपसर्गरक समथ भी बिकल्पको 
करना पसंद नहीं करत, वे मुनि चेला-चेली ओर इतने सग समाशमर्के 
विकह्पको क्या पसढ करेगे ? अगर इस बिकल्पमे है तो गृंहरथ और मुनियों 
में काई फक नहीं है। गृहस्थका इन लडों चच्चोमें मोह है, उनका चेला चेली 
भे मोह है । अर फिर दूसरी बात गृहस्थोंकों तो बच्चों में मोह है। पर अपना 
मिथ्यात््त नहीं पोस *हे हैं ऐसा सम्भव है, पर उस अज्ञानी सुनिर्ो बास्तव 
में चेला चेलीमे भी मोद्द नहीं है। किन्तु चेला चेज्ञीकी वजहसे अपने को 
धड़। जतानेमें मोह है। इस कारण इस हष्टेसे बच्चांसे मोह करने वाले 
गृहस्थसे भी गया वीता वह अज्ञानी मनि है।.' न्‍ 
यहा यह तात्पर्य है कि परम उपेक्षा सममऊो वारण करने वाले मुनि 
को समस्त परिप्रह छोड़ना चाहिए क्‍योंकि यावनमात्र कुछ भी परिभ्रद है वह 
शुद्ध आत्मतत्त्वके अनुभवमें बावा डालने वाला है। जब्र परम उपेभ्ञा सयम 
न रहे तब बीतराग शुद्धअत्माफी अतुभूति ओर भावसयमकी रक्षाऊे लिए 
कुछ उपकरण॒क़ो प्रहण करता तो है, पर उपकरणमें ममताकों नहीं करता 
| जो उपकरणकों जान मानकर सजा सज्ञाया हुग्रा रखे नो उसके समत्व 
सिद्ध नहों होता क्‍या ? उपकरण है, जैसा भित्ना बढ़ी ठीक है, बल्कि ठेढ़ा- 
दापटा मित्रा तो और अच्छा है। उसमें मोद्द तो ल आयेगा | 
,... जव विशेष संहनन नहीं है, विशेष शक्ति नहीं हैं, जेसे कि चाहुबलि 
स्वामी ने जबसे दीक्ष।ल्ी तबसे एक ही स्थान पर मिश्चल होकर पर्याय 
व्यतीत कर दिया। न ऐसी शक्ति हो तो आद्वार) विद्वार, निद्वार नो करना 
ही दोगा। बाहुबलि स्वामीने दीक्षा लेने के बाद न आहार किया; न विहार 


-किया। न निद्दार किया और मुक्त हो गए। जब नहीं है विशेष शक्ति उस 


समय यद्यपि उस तपस्याकी पर्याय पेरिणमनमे सहकारी कारण है शरीर 
ओर शरीर का सहकारी कारण है अन्नपान ओर नियम सयम) ज्ञानका 
उपकरण या आझुक शब्या आदिक इनको ग्रहण करता है। पर ममत्वको 
नहीं करता है। भला जिसने रमणीऊ) आज्ञाकारी, सुन्दर मकान, रत्री, पुत्र 
का तो मोह छोडा और सयमके स्थानमे वह मोह करने लगे तो ऐसा कौन 
बुडधिमांन्‌ होगा जो अजीर्ण रोगऊे भयसे भाजनका तो त्याग कर हे और 
ओषधिको मात्रासे अधिक खावे ? यही हाल उन अज्ञानी मुनियाका होता हैं । 

... अब यह वंतलाते हैं कि कोई मुनि जिनरीक्षाकों अहण करके पेशोंका 
लाच करके भी समस्त परिप्रहका परित्याग न करता हे तो उसने अपनी 


१५० परमात्मप्रकाश प्रवचन पए भाग 


आत्माको ही ठगा है । | 
केशवि अप्पठ वचियड सिर लुचिवि छारेश | 
सयलवबि सग ण परिहरिय जिणवरलिगधरेश ॥६०॥ 

... जिस किसी ने जिनवरका भेप धारण करके छारसे सिरके वेश लॉच 
करके परिप्रहको न छोडा तो उसने अपनी आत्माकों ही ठग लिया । जिस 
पुरुषने मनका तो मुण्ठन नहीं किया और सिरका मुण्डन किया, उस पुरुषने 
तो अपनी आत्माको ठगा, सन नहीं मूड़ा सिर मूड़ लिया | श्रात्माकी समृद्धि 
तो सनके सुण्डनसे थी क्योंकि जितने भी सकट हम आपको सता रहे हैं 
ये केवल मनकी दोड़के सकट हैं, और कोई सकट नहीं हैं। सभी जीब 
अकेले हैं अकेले आये हैं, अरफेले रद्द रहे हैं, अ्रयेले जायेंगे क्या मतलव है 
किसी बातसे, मगर यह मन कितने परिग्रहोंकों अपना रहा हैं. और जिन 
परिप्रद्दोंकी अपनाते हैं वे अपने तो हैं नहीं, परपदार्थ हैं) श्रपने चतुश्यसे 
हैं। जिस परिणमतकों अपनी इन्छाक अनुकूल यह जीव नहीं पाता है उसमे 
सकलेश करता है। ' 

सो भैया ' सबसे पहिला काम हैं कि मनको मू डो | इस मनको मूड़ने 
के लिए बडे तीक्ष्ण शस्त्रों का उपकरण चाहिए | बह्द शस्त्र है सहज परमा- 
त्मतत््वकी भावना । उससे ही मनकों जीता जा सकता है। में विपयरह्वित 
हूं; परिमदरद्धित छू शुद्ध क्ञानमात्र हेँ। वीतराय निर्चिकल्प श्रात्मीय आनन्द 
सत्रूप एक सुख रसमय हूं। स्वाद परिणन परमात्मतत्त्वकी , मावनारूप 
तीक्ष्ण शास्त्रोपकरणसे पहिले मन्का सुण्डन 'करिये। मनके मुस्डनका अर्थ 
क्‍या है कि बाह्य और आभ्यतर प्रिगरहकी आकाक्षारूप वह. इस प्रकारके 
अन्य सर्वमनोरथकी लद्दरोंका त्याग करदे-यही है मनका मुस्डन | सो उसको 
तो किया नहीं ओर जिनदीक्षारूप सिरका सुण्डन कर लिया तो, ऐसा करके 
तो उसने अपनी आत्माकों ही ठगा$ क्‍योंकि सर्ववाधा करने बाला तो सग 
है, उसका तो परित्याग नहीं किया । - ० के 
यहा इस व्याज्यानकों जानकर यद शिक्षा लेना है कि परिग्रह बढ़ावो 
तो सहज आनन्‍्दका परिभग्रह्द बढ़ाओ। जो निज शुद्ध आत्माकी भावनासे 
उत्पन्त दोता है ऐसा बीतराग परमस्त्राश्नित आत्सीय आनन्दकों अ्रहण 
करिये और तीनों लोकमें। तीनों कालमें जितना भी देखा सुना अनुभवा 
परिप्रद है; उसको मन। वचम/ कायसे कृतकारित अल्ुमोदना से त्याग करना 
चाहिए | कहां तो यद आत्मा केवल स्वतन्न शुद्ध न्ञानसात्र चेतन्यस्वरूपमात्र 
निष्परिमह है और कहां अपने इस निष्परिमदस्वभावकों भूलफर वाह्म- 
परिप्रहोमें उपयोग दिया जा रद्दा है। यद् पक बढ़े खेदकी बात है। अपने 
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निष्परिग्रह स्वभावका परिप्रहण करो ओर निष्परिभ्द्द शुद्ध आत्माके अनुभव 
से जो ब्रिल्कुल विपरीत है। ऐसे बाह्मपरिप्रहकी आकाक्षाबोंका परित्याग 
करो । न 
अब यह वतला रहे हैं. कि जो सर्वपरिप्रहोका त्यागरूप जिनलिगको 
प्रदण करके भी अपने इष्टपरिभहकों ग्रहण करेन बह घमन करता है; फिर 
उस उगले बमन+ो ही निगल लेता है, पह्ण कर लेता है; समेट लेता है । 
जे जिशलिंगु वरेबि मुणि इद्धपरिग्गह लेंति | 
छह्दि करेबिणु ते जि जिय सा पुणु छह्दि गिलति ॥ध्शा 
जो कोई भी मुनिजन तपोधन जिनलिगको ग्रहण करके इष्ट परिभ्रह 
फो ग्रदरा करता है बढ क्या करता है कि घसल करके उस ही वमनको फिर 
निगत् लेता है। वह परिप्रह क्‍या चीज है ? गृहस्थकी अपेक्षा तो चेतन्य 
परिग्रह पुत्र स्त्री आदिक हैं. ओर स्वर्ण आदिफ अचेतल परिग्रह हैं, ओर 
सजे सजाए पुत्र आदिक मिश्न परिभह हैं। यह तो है गृहरुथका परिग्रह और 
तपरिवयोंकी श्रपेक्षासे परिप्रह बया है ? छात्र, शिष्य, मुनि, अजिका-ये तो 
उनके चेतन परिभरह और पीछी, कमडल, पुस्तक आदिक हैं अचेतन 
परिय्ह और उपकरणसहित मुनि आएिक हैं मिश्र परिप्रह। 
यहां परिग्रदकी ज्याख्या चल रही है। यदि ओर आध्यात्मिक 
'पद्धतिमें उत्तरे तो मिथ्यात्व रागादिक भाव तो हैं चेतन परिग्रह और द्रव्य 
कर) नोकसो! शरीर औ्रौर ज्ञानावरणादिक ८ कर्म ये हैं अचेतल परिग्रह | 
आर द्रब्यकर्म भावकर्मफा जहा एक नर्तन द्वो रहा है-- ऐसा जो सम्वन्वरूप 
परिणमन ही रहा है; वह है मिश्र परिमद। और भी भीतर चलकर देखो त्तों 
जो बीतरागी पुरुष है, त्रिगुप्त पुरुष है। समाधिमें रहने वाला साधु हैं; उसकी 
अपेक्षामें उसका परिग्रह क्‍या है कि सिद्ध भगवान्‌ तो है सचेतन परिझद । 
अपने ज्ञानमे अपने ही सिद्ध भगवानकों लिए रहना यह चेतन परियप्रहको 
लादना है। कास तो शुद्धस्वभावसें _निर्विकल्प समाधिसे रहने का था । सो 
यहां चतलाया जा रद्दा है कि निर्धिकल्प समाविमें रहने वाले पुरुषकी अपेक्ष | 
अपनी अपेक्ष। न्‌ जान लेना) उस समाथिस्थ पुरुषके लिए सिद्ध रूप है । 
सचित्त परित्रह और पुदूगल आदिक « द्रव्य हैं अचित्त परिषद | और गुण- 
स्थान सार्गएस्थान जीवस्थानमें' परिणत ससारी जीव है सिश्न परिप्रह | 
अथवा समीचीनताके लिए यह बोध है । 
_ इस अकार वाह्म ओर आश्यतर परिग्रहसे रहित जिनलिगकों प्रहण 
फरके भी जो अपने माफिक इष्ट परिभ्रहकों प्रहण करता है। जो इष्ट परिषद 
शुद्ध आत्माके झनुभवसे विघनका कारण है, ऐसा इ्ट परिषरह जो प्रहय 
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करता है बह बमन किए हुए आद्वारकों निगलने वाले पुरुषवी तरद अविवेकी 
कहलाता है | देखो त्तो जो जीब अपने माता पिता पुत्र शत्रु मित्रकों छोडकर 
'परके घर पुत्र आदिकमें मोह करता है अर्थात्‌ अपने परिवारकों छोडकर 
शिष्य उपकरण आदिकमे राग करना है बह मानों सुजाबांसे समुद्रको तर 
कर धाब खुरके वरावर पानीके गडढेमें हृव जाता है | याने बडे समुद्रको 
तो आजावोंसे तर लिया ओर गायके खुर वरावर पानीके गडढ़ेमें गिरकर 
भरता है | जिसमें भयंकर जलचर भरे हैं ऐसे समुद्रको तो तेर लिया और 
गायके खुरके वरावर पानीके गडढेमे गिर गया, उसे क्या फद्दोंगे ! यह कितने 
अचम्मेकी वात है कि घरके लाखोंके बेभवका तो परित्याग कर दिया। अब 
शिष्य ओर उपकरणोंमें राग कर रहा है। सो मैया ! सर्वप्रकारके परिप्रह 
का त्याग होना चाहिए । 

जो जीच ख्याति, पूजा अं र लाभसे निमित्त शुद्ध आत्माकों तजता है 
बह लोभकी लीलाके निममित्त देवकों और देबहुलकों जला देता है | श्रव यह 
बरणन इस दोहेमें किया जा रद्दा है । 

लांह्‌ह क्रित्तिडि कारणिय जे सिवसशु चर्यति । 

खीलाल ग्गिवि तेवि मुणि देखलु देह दहति ॥ ६२॥) 

लाभ श्रोर कीतिके कारणसे जो चिद्ानन्दस्वभावीकों तजता है 
अर्थात्‌ परमात्माके ध्यानकों छोड़ देता है वह भुनि लोहेकी कीलके लिए 
अर्थात्‌ लोदेंकी कौलके समान असार इन्द्रिय खुखके लिए अपने आत्मदेव 
को भीर देवकुलको अर्थात मुनित्वकों बह जला उ0ता है । ख्याति, पूजा और 
लाभ- इन तौनोंमें यह अन्तर है कि ख्याति तो नामकी प्रसिद्धिता भाव 
आता है ओर पूजामें कोई पृजे, सत्कार करे- इस प्रकारका भाव आता है 
ओर लाभसे किन्द्दी आरामके साधनोंकी प्राप्ति हो) ऐसा तात्पर्य निकलता है । 
जो पुरुष ख्याति, पूजा; लाभके लिए निज परमात्मतत्त्वके ध्यानकों छोड़ता 
है बह नि सार इन्द्रिय सुखरे लिए अपने आत्मदेवकों जला देता है । 

जैसे किसीकों लोहेकी फीलकी जरूरत थी, भींतमें ठोकनी थी, उस 
पर फमीज टागनी थी; तो कील कहीं न मिली । एक कील मन्दिरके दरबोजे 
में चोखटमें चुभी हुईं मिली | तो बह निकले कैसे ? कील निकालनेफा दृथि- 
यार भी न था | सो आग लुगा दी, दरवाजा जल गया, कील निकदय आयी ! 
कीलकों दीवालमें ठोक दी ओर कमीजकों टाग दिया। ऐसा कोई घरमें करे 
तो कया उसके मा वाप उसे घरमे रहने ढेंगे? न रहने देगे। उसे मारेंगे 
तो जैसे कोई लोहेकी कीलके वास्ते मन्द्रिकों जला दे। इसी भ्रकार यो 
मायाबी असार ख्याति, पूजा, लाभके लिए झुनिपदकों- धारण करके केवल 
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इस ही स्यातिकी धुनि रखता है ओर आत्मस्वरूपके व्यानका अवसर खत्म 
कर देना है, यह ऐसे ही मू्खमि से है, ऐसा इस दोहेमे कहा जा रहा है । 
क्योकि जब रयाति। पूजा और लाभके लिए शुद्ध आत्माकी भावनाकों छोड़ 
देता है तब वहां कर्मबध होता है । 

लानावरणादिक कर्मांस ववल ज्लान आन्छादित होता है | वेवलज्ञान 
प्रकट नहीं होता ओर क्वल दर्शनावरण कमेंके उदयसे वे बलदर्शन आधृष्त 
होना है, वीर्य अन्तरायकर्मफ उदयसे बवल वीर्य आन्छादित होता है ओर 
मोहनीके उदयसे 'शनन्‍्त सुख आन्छादित होता है | इस प्रकार जब अनन्‍्त- 
चतुप्टयका लाभ नहीं हो सका तो उन्होंने भावी परमोदारक शरीरका विनाश 
जिया ना, उसको नहीं प्राप्त कर सकता है। यद्यपि आजके समयमे मुक्ति 
नहीं होती है, ऐसा आत्मबल् नहीं जगना। ऐसे संहनन आदिक नहीं हैं, ऐसा 
पुरुषार्थ प्रकट नही कर सकता तो भी जो ज्ञानसाध्य बात है, जितना संयम 
निभ सऊता है, आत्मसयम चल सकता है, उसको कोई जीच करे तो यहांसे 
स्पर्गम उत्पन्त हो; फिर विवेहमे उत्पन्न हो लेगा | वहा तो सच साधन अब 
भी हैं, शाश्वत हैं, बद्दासे मोल प्राप्त कर सफते हैं) पर कोई अभी ही स्वच्छन्द्‌ 
रहे तो उन्‍नतिकी आशा तो दूर रद्दी उसकी दुर्गति ओर अबनति ही 
निश्चित है। इसलिए शुद्ध आत्माकी भावना अवश्य कार्यकारिणी है। 

भैया | शुद्धात्मभावनाको छोडकर और कुछ इस जीवकों शरण भी 
नहीं है । कानसा ऐसा भाव है या पदार्थ है जिसकी शरणमे जाऊ और 
अशान्ति दूर हो। एक ही उपाय है दूसरा तो कुछ है ही नहीं | कहां जायें 
जहा अशान्ति दूर हो। किसी परचस्तुको अपना लेंगे, चहां जायेगे तो वह 
पर तो प्र ही है | उसका परिणमन इसके आधीन नहीं है। संयोग वियोरा 
होगा शोर यद चू'कि मलिन है, परकी शरणमे गया हैं, सो विफहप करके 
दुखी होगा। पर जीव है, चाहे यह बड़ा हो या छोटा हो, महंत हो, मित्र 
हो, कैसा ही दो, पर तो पर दी है । एक तो उनके सममाये जाने पर भी 
खुद ही साथवान रहें। सममे तो समभमें आयगा और खुदका पुरुपार्थ न 
जगाया तो दूसरा फोई सममा न देशा । फिर पर तो पर ही है। परकी 
ओर 'अभिमुखता रहे दृष्टि जगे तो इस वहिमु खताका फल्न ही आकुचना 
है । अशान्तिका काम स्वयं ही कर छाला है। किसकी शरण जाऊ ? व्यव- 
दारगे जो परमसात्मप्रभुफी शरण लेता है । उस शरशका आशय निज्रस्वभावक 
घटण फरनेफा दे । यदि सनिजस्यभावसे अहण करनेफा आशय नहोतातों 
उस परप्रशुणी भक्तिस भी इस ही उगफी आइुलत्ता होगी जिस ढंगरी आक- 
लता यदांकि ले।फिफ जनोके झनुराग फरनेमें होती है। फिसणी शरण जाएं 
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कि अशान्ति दूर हो ? यह तो हुईं परपदा्थोक्री बात । 
अब अपने आपके अन्दर ही देखो कोई मनुष्य क्रोबक्की शरशम 
जाता है, कोई मानकी शरणमे जाता हैं। कोई मायाकी शरणमे जाता है 
ओर कोई लोभकी शरणमें जाता है। जो जीव जिस भावक्रा अलिम्बन 
करके अ्रपनेकों शान्त हुआ मानता है वह उसकी ही शरणमें गया हुआ 
सममिये | सो इस वेभवकी शरणमे पहुचनेसे क्या शान्ति दूर हो सकती 
है ? नहीं । किसकी शरणमें जायें कि यह आत्मा शान्तिरसमे मग्न हो जाय 
ऐसा तत्त्व लोकभरमे निहार तो डालिये। केवल एक शुद्ध निज सहज क्षान- 
स्वभाव ही तत्त्व ऐसा सिलेगा कि जिसकी शरण गहे तो नियमसे तत्काल 
शान्ति लाभ होगा। 
भेया ! शान्तिक उपायके लिए तो सर्ववाह्परिगह तजा; निम्नन्थ 
दिगम्बर लिंग प्रहण किया और वहा भी स्याति। पूजा; लॉभका भाष रहा 
तो जेसे कोई मूढ) के क माइएड छोटीसी फकीलके लिए दरबाजेको जला डाले। 
इसी तरह एफ तुच्छ मनेडी मोज पानेके लिए जो कि कल्पित॑ है, ढु खोसे 
घिरा कै अपने परमात्मस्व॑रूपके पद्‌को जला डल्ि तो इसे क्या कहोगे ! 
इस दोदेसे हमें यह शिक्ष! मिलती है कि है तो यह मुनियोंके लिए उपदेश, पर 
यह उपदेश हमारे लिए भी है | #म भी यह शिक्षा लें कि इस ,मायामयी 
संसास्में श्रपने नामकी प्रसिद्धी या पूजा लाभका स्वप्न तो निहारते हैं। ख्याल 
बनाते हैं तो वे कुपथमें हैं ओर आत्मतत्त्वके दर्शनसे बिमुख हैं ।उसमें कभी 
सिद्धि नहीं मिल सकती है । िटर 
»... इसी परिइहत्यागके अकरणमेंं अब यह वतलाते हैं कि जो पुरुष वाह 
ओर आभ्यैत्तर परिण्से अपनेको महोन्‌ मालंता है; महत मालता है यद 
परंमार्थकोी नहीं जानता है | यह बांत इस दोहमे दिखाते' हैं । 
, श्रप्पठ मण्ण३ जो जि मुर्णि गरुयंड गयह्ि तत्थु | 
सो परमत्थे जिंसु 'मणई खुविशद्युब्कइ परमत्थु | ६३ ॥ 
जो भुनि परियभुदसे अंप॑नेकों वंडा मानता) परिग्रहसे गोरव जानता 
निश्चयसे वह पुरुष परमार्थकों नहीं जानता है- ऐसा ज़िनेश्वर. देव कहते हैं। 
खुब सर दो) खूब शिष्य समुद्दीय हो; बड़ी चाढुकारिताका सघ द्वो, बहुत बडे 
आरामके साधन और प्रताप जतानेके सांधन ' जुटाये हों) उनेमें अपना 
गरव माने तो ऐसे पुरुषकों परमंत्मतत्वेके देखनेका तों अवसर ही नहीं 
मिलता  परकी, ओर, ख्यातिः पूजए झादिकी ओर, अपनी पर्योयुद्धिता 
गी दृष्टि जाय तो बह दृष्टि क्षण भरमें लोटकर नहीं 


श॒ भरकों भ॑ | 
हल या हक है । बह घटों तक उलमती है | तो फिर ऐसे ही जिसने 


परिप्रहका गौरव मांननेकी बृत्ति करी, फिर घंटों उलक गया, फिर वृत्ति 
करी, फिर घटों उल्लक गया | अब बेचारे पस्वश उस पुरुषकों) साधुको 
परमार्थ तत्त्वके जाननेफा अवसर ही नहीं हो पाता । 


यह परिग्रह इस निर्दोष परमात्मतत्त्वंसे अत्यन्त विजक्रण है । इस 
सचित्त, अचित्त, मिश्र परिग्रहसे अथवा भ्न्थरचना, शब्दशास्त्र, शास्त्रज्ञान 
अआदिक परिग्रहोंसे जो अपनेकों महान मानना है. घह परमार्थ शब्दक हारा 
संकेत किए गए परमात्मतत्त्वको जो कि बीतरांग परमानन्द एकस्वरूप हैं 
उसको नहीं जानता,। जो स्वसमय है, जो निर्विफल्प, निर्दोष शुद्धक्ञानमात्र 
परंमात्मतत्त्वकी 'ओराधनामें जुटता है उस ओर जिसकी दंष्टि है वह ही 
परमार्थतत्वको जानता है। निमोह गृंहर्थ तो 'मौक्षमारमें स्थित है; पर 
मोहँवान मुनि सोक्र॑मार्गस स्थित नहीं है। ग्रहरुथ तो पंरिस्थितियोसे भी 
विवश होकर राग करनेकों विवश होता है। पर सर्व धन वेभंव परिग्रहके 
त्यागी किन्तु अपनी कत्पनासे अन्‍य प्रेफारके परिप्रह्ोंमें 'ज्॑गा हुआ मुनि 
परिस्थितिवश विवश नहीं दे फिन्तु मेनेकी स्वच्छन्दतासें विवश है। जो 
परिस्थिनिवश बिव॒श हैं वे आपत्तियों और उल्मनोंके अशसे “भी परमात्म- 
'तत्तकी भलक ले सकते हैं। किन्तु जो मेनकी स्वच्छुन्दतासे विवश हैं। ऐसे 
भपमें जो जिनुवर का भेष भी धनाए हों, तो भी किसी सी समय परसार्थतत्त्व 
की मेलक नहीं ले सकते। परिस्थितिधश होने वाली विंधशता कुछ ही क्षण 
धाद भूली जा सकती है। किन्तु मनकी स्वचुछन्दताके कारण पंर्यायबुद्धिता 
में बहुत लम्बे प्रयोजन वाला पुरुष अपनी भूलकों नहीं छोड़ सकता और 
परमार्थका दर्शन नहीं कर सकतो । जो वाह्मय ओर आश्यतर परिग्रहसे अपने 
आपको महत मानता है, बह परमार्थ परमात्मतत्त्वको नहीं जानता है || 

अब इस स्थलमें अतिस दोहे में एक प्रश्नका उत्तर दिया जा रहा है 
कि परिप्रहसे अपने को सहान सानने वाला, पुरुष परमार्थतत्त्वको क्‍यों नहीं 
जान पाता ? तो इस प्रश्नके उत्तरमें कहते दैँ-- 

चु-्मतहे परमत्थु जिय गुरु लह अत्यथिण कोइ । 

जीवा सयलवि घच्चु परु 'जेण वियाणड सोइ ॥६४॥ 

परमार्थत्त्तवको जो जानने वाले जन हैं. उनकी इृष्टिस कोई जीव न 
चडा है ओर न छोटा है। सभी जीम्र परभन्नह स्वरूप है, क्योकि पर सा्धैत- 


चह्‌ मम्यग्ह॒ट्टी सभी जीवोंको अपने स्वरूपके सूहश जानता हैं। मह्त वतने 
की इच्छा तव होती है जब चित्तसे यह बात बेठी हो कि ओर सब जीव तो 


3 20 >क हा 823 अ५ब>>-क डक मनन. तमाम कमन्‍मन अ3 जरीी..पलकलमण 3. 34५ नम«कल>- रन मे 


१५६ परमात्मप्रकाश प्रवचन पष्ठ भाग 


न कुछ हैं, तुच्छ हैं, इनमें हम ही भहान्‌ होनेके काबिल हैं--ऐसा सबको 
लघु मानें ओर अपने को गुरु मानें तो ऐसी दृष्टिमे शुरुताकी अ्सिद्धिका 
उपाय बह चाह्य आडम्वर समभता है। सो वाह्य आडस्वरोंको रखकर अथवा 
वाह्य परिकर ओर परिग्रहोंके दवारा अपने आपके महतपनेकी र्याति करने 
का यत्न करते हैं भोर जिसकी इनली वहिमुख दृष्टि बन गई है कि अत्यता- 
भाव वाले परपदार्थंके असगसे अपनेफो महत बनाना चाहिए-ऐसी वहिमुख 
दृष्टि दे ऐसी दृष्टिमं भल्ला सोचों कि अम्तरमुखपनेका कार्य केसे दो 
सकता * प 


भैया ! जो परमार्थकों जानते हैं उनके अभिप्रायमे न कहीं वदड़प्पन 
है झोर न कहीं लघुपन है, क्योंकि वे सममते हैं सबके सहज अंत स्वरूपमे 
उपयोग देकर कि सभी जीव परमन्नहस्वरूप हें। इस कारणसे न्रक्ष शब्द 
द्वारा बाच्य मुक्त आत्मा क्वलज्ञानके द्वारा सबको जानते हैं तो इसी 
प्रकार निश्चयनयसे वह भी एक व्ियक्षिग जीव ससारी सबको जानता है | 
यह शक्तिकी दृष्टिसे वर्शंन है। जिस गाठऊी पू जीसे भगव न्‌ प्रभु समस्त 
विश्वकों जानते हैं बह गाठकी पू'जी सर्वजीबोंक पास पडी हुई है। इस 
तरद्द उस यथार्थस्वरूपका भान करके जो जीवका स्वरूप समझ रहे हैं। 
परमार्थ जान रहे हैं? उनकी दृष्टिमे सब जीव एक समान हैं। न कोई बड़ा 
है और न कोई छोटा है। यों परमार्थक जानतहार गुरुजन परिप्रहको) सग 
को, परिकरको अत्यन्त हेय सममते है । 


जहा शिष्य उपकरण, ग्न्थोंकां ढेर आदि परिकरोंसे अक्भानी मुनि 
अपना गोंरब व्यक्त करता है वद्दा ज्ञानी मुनि इस वातसे शरमाता है। वह 
जानता हैं कि मेरा स्वरूप सर्वसे विधिक्त शुद्ध चतन्यमात्र है। आर इसकी 
इृष्टि किसी भी परकी ओर रचमात्र भी फस जाये तो यह बहुत लब्जाकी 
बात है। जैसे कुलीन पुरुष अपने वच्चेकों कुलके विरुद्ध कुछ कार्य करता 
हुआ देखता है तो वह कहता है कि बेटा ! तुकफो शरम नहीं आती । अपने 


कुलमें यह ब्रांत कभी भी नहीं हुई ॥? 


जैसे जिस छुलमे पुरुषोंमे किसीने बीडी सिगरेट न पीदोंओऔर 
अब कोर वचा बीड़ी सिगरेट की आदत कस तो घरके बडे यों 
ही तो सममाते हैं कि तुम कुल-कलकी बन रहे दो । जेसे कभी भी किसी ने 
वीडी सिगरेट अपने छुलमें छुई भी नहीं, तुम्हे लब्जा नहीं आती । इसी तरह 
जो भ्रपने शुद्ध क्ञानस्वभावकी इृष्टिके अभ्यासी हैं, वे अपने आपमे ऐसा 


व 
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तकते हैं. कि अपने ज्ञानस्वभावकी श्रद्धाफों छोडकर विसी धाहापदार्थमे 
विकल्प दाले तो यद्द तेरे लिए लण्जाकी बात है । तेरी चेतनग्रभुवे चेतन्यछुल 
में यह वात होनी योग्य नहीं है। ज्ञानी पुरुष परिग्रहसे अपने को गौरब नहीं 
श्रनुभवता और निज ज्ञानस्वभावकी दृष्टिसे ही अपने आपमें शांतिको प्राप्त 
फरता है। इस प्रकार इस ट्वितीय परिच्छेदमें, इस मद्दास्थल में इस समय 
परिग्रहके व्याख्यानकी मुख्यतासे इस द्वितीय अन्तर स्थलमें यह चात दर्शायी 
है कि किसी भी सग-परिकरसे अपनेको मद्दान मत समझो। जिसे अपने 
ज्ञानस्वभावकी ओर लगन हुई हो, उसे बड़प्पन समझने का ख्याल दी कहां 
रहेगा ! क्ञानस्थभाव व ज्ञानविकासको दी परसार्थसे मद्दान सममो ! 
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